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मनुष्य ओर पशुओं का आत्मा एक है 
अथवा नहीं ? 


कतिपय मनुष्यों को यह संदेह हो रहा है कि मनुष्य और 
पशु में एक ही अकार का आत्मा है अथवा भिन्न-भिन्न प्रकार का ? 
जिसका आशय यह है कि मनुष्य का आत्मा ही पशु के देह में 
अवधेश करता है अथवा इससे भिन्न किसी दूसरे प्रकार का है। 
इस संदेह को निश्ठत करने के लिये मनुष्य के देह और आत्मा का 
संबंध भी जान लेना उचित है। हम पिछले ट कट में सिद्ध कर 
चुके हैं कि देह और आत्मा का संबंध मकान और मकीब का है, 
और मकान दो प्रकार के होते हैं, एक तो बह जिसमें जीव रव- 
तन्त्र रहता है, जैसे घर और दूसरे कारागार आदिक, जिन में 
जीब स्व॒ृतन्त्र नहीं होता | मनुष्य का आकार दोनों स्थानों में एक- 
सा होता है। कारागार और घर में रहनेवाले मनुष्य एक से ही 


र्‌ [ दर्शना नन्‍्द्‌ ग्रन्थ संग्रह 
हैं केचल शक्तियों में अन्तर पड़ जाता है, जेसे जो मनुष्य घर में 
रहता है, वह अपनी स्वातन्त्रता के कारण अपने हानि-लाभ का 
स्वामी रहता है; यदि व्यय अधिक करता है और कमाता थोड़ा है 
तो बह ऋणी हो जाता है; परन्तु कारागार में स्वतन्त्रता न मिलने 
के कारण हानि ज्ञाभ पर उसका कोई वश नहीं। यदि कमाता थोड़ा 
और खादा अधिक है तो वह ऋणी नहीं होता । कारागार में उस 
के हाथों में हथकड़ी, पावों में वेड़ी डालकर और घर से वाहर न 
जाने की आज्ञा देकर उसके स्वार्तत्य को रोका गया है और घर 
में उसकी स्वतन्त्रता है। इसके अतिरिक्त बन्दी और स्वतन्त्र 
मनुष्य में कोई भेद नहीं।अब यह भेद जब मनुष्यों में भी 
दीखता है कि कोई सेवक है, कोई राजा, कोई शासक है और 
कोई शासित राजा पलकी में विराजमान और सेचक उस पालकी 
को कन्धों पर उठाये हुए है, तो जिस प्रकार इस भेद के होते हुए 
भी राजा और सेवक दोनों के मनुष्य होने में संशय नहीं होता 
और न एक बन्दी तथा एक स्वतन्त्र व्यक्ति को मनुष्य जाति से 
प्रथक्‌ कर सकते हैँं। जो दशा कि संसार में बन्दरी और स्व- 
तन्त्र सनुष्य की है, वही दशा ईश्वरीय सष्टि में कर्तव्य और भोग- 
योनि को है। कत्तेव्य का अर्थ आगे के लिये बोना है, जो 
आगामी में पककर भोगतव्य हो जाता है और भोगतज्य का अर्थ 
वोने की जगह अर्थात्‌ आगामी के लिये प्रवन्ध करमे के स्थान में 
केबल वर्तमान भोग के लिये परिश्रम करता है | 

जिस भ्रकार खाना और वोना दोनों कर्म हैं, दोनों के लिये 
परिश्रम की आवश्यकता है ; परन्तु फल दोनों का भिन्न है। अब 
एक ही मनुष्य दोनों प्रकार के कर्म कर सकता है । ऐसे मनुष्य 
भी हैं, जो दूसरों का उपकार करना ही अपना जीवनेह्देश्य सम- 
भते हैं, ऐसे मनुष्य भी हैं ज़ो अपना ही पेट पालना चाहते हैं, 


आत्मा का निर्णय ] हि 


शेसे भी है जो अपना और दूसरों का दोनों का ही भला करना 
चाहते है, और ऐसे भी हैं जिन्हें दूसरों को हानि पहुँचाना ही 
भला लगता है| मानों मनुष्य अच्छा थोने वाले, खाने वाले 
आर थघुरा बोने वाले मिलते हैँ. 

जिससे यह स्पष्रतया प्रकट होता है कि करना और भोगना 
दोतों मनुष्य यानि में हो सकते हैं ; परन्तु पशु इससे भिन्न हैं, वह 
भोगते हो हैं अर्थात्‌ खाना जानते हैं, वोना नहीं जानते । जिसका 
यह स्पष्ट अर्थ है कि वह भोंगतव्य योनि हैं । जो मलृष्य बोता है 
वह अपने नाज को प्रृथ्बी में डाल देता है, यदि बह प्रथ्वी पर पड़ा 
रहे तो पूणतवा नहीं फलता, इसलिए उसे मिट्टी के नीचे दवा 
देते हैं तथ वह फलता है और जो मनुप्य भोगता है, वह अपने पेट 
में डाल लता है अथवा देह पर पहिन लेता है । तात्पय॑ यह कि 
भोग अपने ही लिये किया जाता है और जो मनुष्य दूसरों की 
भलाई, बुराई करता है, वह मानों वो रहा है | यदि वह भलाई को 
प्रकट करता है तो उसकी भलाई कीर्ति का कारण तो हो जाती है 
परन्तु उससे आत्मिक शांति का फल नहीं मिलता और जो मनुष्य 
कराई को अकट करता है उससे उसकी अपकीति तो अचबर्य 
दोती है: परन्तु इससे घुरे संस्कार कम पड़ते है। क्योंकि लोगों में 
असादर और अपशब्दादि उसकी उन्नति से वाधा डालते है. इसी- 
लिये भारतवर्ष में यह प्राचीन लोकोफ़ि थी--“+नेकी छिपा कर करो 
और वी प्रकट करों” जिससे यही अभिप्राय सिद्ध होता है कि 
मनुप्य अभिमानी नहीं होता, क्‍योंकि प्रकट में भलाई करने से 
संसार में प्रतिष्ठा होती है, जिसके कारण मनुप्य अभिसानी होकर 
हुःख छठाता हैं और बढ़ी ( घुराई ) के प्रकट होने से मनुष्य का 
हृदय घमन्‍्ड से रहित हो जाता है; क्योंकि चारों ओर से उसे 


फटकार पड़ती है। 


४ [ दर्शनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


इससे स्पष्ट रीति पर प्रकट होगया कि जो मनुष्य भलाई का 
बीज चोते हैं. और उसे छिपाकर ( झुपत ) स्खते हैं, व भविष्य के 
लिये अपना सुधार करते है. और जो बुराई के बीज को छिपाकर 


बोले हैं, वह अपना बिगाड़ करते हैं। जब कि हम कर्मो से मनुप्य 


को वद्ध और मुक्त देखते हैं. तो आत्मा के लिये जो कर्म करने में 


छतन्‍त्र है मोक्ष और वन्धन का विचार किस मकार बुद्धि विरुद्ध 


हो सकता है, जबकि कर्मों के कारण एक ही मनुष्य कारा- 
गार और घर (दो भिन्न स्थानों ) में देखा जाता है तो एक ही 
आत्मा का दो प्रकार के देहों में ( जो कारागार अ प्रौर घर की भांति 
आत्मा के घर हैं.) जाता बुद्धि विरुद्ध हों सकता है। आत्मा के 
गुण दो प्रकार के हैं, एक वह जो स्वयं आत्मा के गुण हैं अर्थात्‌ 
«ज्ञान और प्रयक्षश--जो मनुष्यों और पशुओं में समान पाये जाते 
हैं और दूसरे वह गुण जो आत्मा को मलुप्य योनि में शिक्षा द्वारा 
प्राप्त होते हैं। इनमें पशु और मनुष्य भिन्न हैँ। जैसे दुःख रुख 
का प्रतीत होना जो स्वयं आत्मा का गुण है अथवा ढुःखद पदार्थों 
से घृशा तथा सुखद वस्तुओं की इच्छा करना जो मन के कास्ण 
जीवों में पाये जाते हैं, यह पशु और सनुप्यों में समान हैं; परन्तु 
दुःख के कारण जानकर उसके दूर करने का उपाग्र करना तश 
. सुख के साधनों को जानकर उनके एकत्र करने का विचार करना 
थे शिक्षा से भ्राप्त होनेवाले गुण मनुष्य योनि सें ही मिल सकते 
है, पशु योनि में नहीं। उदाहरणाथ स्वतन्त्र मनुष्य के हाथ पेर 
खुले होते हैं और उसे आने-जाने का अधिकार भी होता है। बह 
अपने हाथों से कृषि कर सकता है और चोरी भी कर सकता है । 
जब उत्ते चोरी की वान पड़ जाती है तो उसकी टेब 
मिटाने के लिये गवर्नमेन्ट ( शासन शक्ति ) उसके हाथों में 
हथकड़ी डाल देती है, जिसका यह प्रयोजन होता है कि 


अत्मा का निर्णय ] भू 


हि 
नि | 
कल 
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उठाने की शक्ति न रखने के कारण इस लत को भूल 
जावे । अब रोका तो चोरी से गया है ; परन्तु हाथों में हथकड़ी 
शने से वह खेती भी नहीं कर सकता, न पावों से वह विद्या- 
प्राप्ति के लिये जा सकता है, न किसी की रज्ा के लिये दौड़ 
सकता और न चोरी का माल लेकर ही भाग सकता है ; क्योंकि 
अब उसके पाँव में वेंड़ी ठाल दी गई। इसका आशय तो यह 
था कि उसकी लकर भागने की वान कम हो जावे; परन्तु 
अब वह रक्षा और शिक्षा के निमित्त भी नहीं दौड़ सकता। 
यद्यपि गनर्नसेंठ का अभिप्राथ सिवाय चोरी का माल लेकर भागने 
के और फाम्मों से रोकने का नहीं था; परन्तु इन सब्र कामों का 
संबंध हाथ पाँव की स्वतंत्रता से है। जब तक हाथ पाँव की 
स्वतंत्रता न रोक ली जाबे, तब तक चोरी की कुटेव दूर नहीं 
है| सकती । बहुधा मनुष्य कह देंगे कि गवनमेंट का अभिप्राय इन 
लतों को दूर करने का नहीं हद और न बन्‍्द्री उस कुचाल को 
धहोइता है, जिसके छुड़ाने के निमित्त उसे कारागार भेजा गया 
था ; क्योंकि दम देखते है कि चहत-से बन्द्री कारागार से मुफ्त 
ते ही चोरी आदिक उन्हीं पापों में पुनः मवृत्त होते हैं, जिनके दूर 
करने के लिय उनकी दण्ड दिया गया था। इसका उत्तर यह है 
कि यद्यपि गवर्नमेंट हाथ और पावों को हथकड़ी और घेड़ी से 
घंद करके और देद को काराग़ार में बंदर करके इस कुबान को 
मिटाने का प्रयत्न करती है, जिससे कि इस रोग की पृण निवृत्ति 
हों साबवे तथापि अपनी नित्रेलता के कारण इस चुराई की जड़ 
को नहीं दर कर सकती ; क्योंकि सबसे प्रथम पाप की जड़ सनसें 
चैठती है तत्पश्बान शरीर और इन्द्रियों से वह पाप किया जाता 
है। जब तक मन से 'उस पाप को न घझुला दिया जाय, तब तक 
इसकी जद नहीं हट सकती । परन्तु मन से भुला देना मनुष्य 
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अथवा मानवी गवर्नमेंट की शक्ति से परे ह अथवा दूसरे शब्हों 
सें यों कहिए कि मनुष्य कृत गवनसेंठ पाप की जड़ को नहीं 
उखाड़ सकती | यहीं कारण है कि बंदी कारागार से आकर भी 
उन्हीं अपराधों को करते हैं. जिनके दर्ड भोगने और जिनकी 
स्वृति भुलाने के लिये काराग्रह में भेजे गये थे। परग्तु सर्च शक्ति- 
मान्‌ अपनी प्रजा को ऐसे कारागार में भेजते है. क्रि जहों उसको 
विचार करने की सी शक्ति नहीं रहती, लिससे उनको पाप की 
ल्ञत ही भूल जाती है । मनुष्य शरीर तो आत्मा के लिये घर ह# 
भति ऐसा स्थान है, जहाँ पर कि वह अपने भत्ते के लिये 
स्वतंत्रतापूवक कर्म कर सकता है| पशु योनि ऐसी है कि 
जहाँ आत्मा त्वत्त्रता-पूक कर्म करना तो कहाँ विचार भी नहीं 
कर सकता ; क्योंकि वहाँ पर मन के ऊपर तमोगुण की हथकड़ी 
लगाई जाती है, जिससे कि उसकी स्मरण तथा विचार शक्ति 
कुछ कर ही नहीं सकती। यदि कारागार और नगर के अन्य 
दूसरे घरों के मनुष्यों को सिन्न प्रकार का समझें तो सलप्य और 
पशु के आत्मा में भी भिन्नता हो सकती है और यदि दोलों 
उशाओं से मनुष्य योत्रि एकह्टी है तो सनुप्य और पशु क 
आत्मा भी एक ही प्रकार का है, जिस प्रकार संसार में मनुष्य पाप 
करने पर घर से प्रथक्‌ कर कारागार भेज दिये जाने हैं | 
इस! भ्रकार परमात्मा के नियमाजुसार मनुप्य, पापों की चान 
का दूर करने तथा उस कम का दण्ड भोगने के लिये, पशु योनि 
में भेज दिया जाता है। जिस प्रकार यहाँ पर पापों के अनुसार 
जद दीवानी, केद महज ( साधारण ) क्लैद वामुशकत और ज्ैद 
तनहाई ( सप्रिश्रम तथा एकान्त कारावास ) आदिक भिन्न-भिन्न 
के दस्‍्ड हैं, इसी प्रकार पापों के अनुसार पशुयोनि भी 
अउ्य भअकार की है। जैसे कारागृह से मुक्त होकर बंदी घरों 
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को आते हैं और घरों में पाप करके कारागार को जाते हैं, इसी 
प्रकार जीव भी सनुष्य देह से पशु देह में और पशु देह से मनुष्य 
देंह में कर्मानुसार आते-जाते रहते हैं | जिस प्रकार मृत्यु 
होने पर ही मनुष्य के इस (आने जाने के ) क्रम का अन्त 
होता है अर्थात्‌ झ॒त्यु से पूर्व मनुष्य स्वतंत्रता-पूर्वक्ष करने की 
दशा में हो अथवा भोगने की अवस्था में हो अर्थात्‌ घर में रहे 
अथवा कारागार में, दोनों से नही छूट सकता । इसी प्रकार जीव 
मोक्ष से पूर्व मनुष्य देह में हो, चाहे पशु शरीर में इनसे नहीं छूट 
सकता । मुक्ति ही इसकी समाप्ति करती है और इसी कास्ण 
मुक्ति का नाम अतिसृत्यु” रक्खा गया है । कतिपय मनुष्यों को 
यह संदेह होगा कि संसार में बंदी न्‍्यून और स्वतंत्र अधिक हैं 
यदि इसी के अनुसार इसी मनुष्य और पशु को बंदी और खतंत्र 
जीव क्रमशः समझ लें तो मनुष्यों की संख्या पशुओं से अधिक 
होनी चाहिए; परन्तु संसार सें पशु मनुष्यों की अपेक्षा अत्याधिक 
हूं। अत्त: यह उदाहरण यथाथ ( ठीक ) नहीं। इसका उत्तर यह 
है कि जीव में नेसगिक रीति पर पापों के संस्कार अधिक हैं, इसी 
प्रकार मनुष्य भी पापी अधिक और धर्मात्मा थोड़े है। यदि 
गवर्नमेण्ट सबझ्ञ होती तो वत्तमान मनुष्यों में सौ में से एक भी 
बड़ी कठिनता से स्वतंत्र दिखाई देता नहीं तो सबही बंदी होते ; 
इस समय बंदी की संख्या न्यू होना गवनमेन्ट की पापों से 
अनमिज्ञता का परिणाम है नकि पापी लोगों की न्यूनता का । 

पाप का सम्बन्ध जिसमें जीवात्सा स्वतंत्र समझा जाता दे 
केवल विचार से है। जेसे किसी को हानि पहुँचाने का विचार 
, करना इश्वरीय नियमानुसार पाप है; परन्तु वत्तेमान गवनमेण्ट 
को विचार का ज्ञान नहीं हो सकता यावत्‌ वह विचार काये में 
परिणत न हो । तो यों कहिये कि सबसे अधिक और महान पाप 
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का तो गवर्नभेण्ट दस्ड ही नहीं दे सकती। इस प्रकार के पापी 
तो गवर्नमेण्ट के दर्ड से पूर्णतया बचे रहते हैं। दूसरे बहुत से 
भनुष्य कर्म द्वारा पाप करके भी गवर्नमेण्ट के दस्ड से बचे 
रहते हैं, जेसे कि लाखों मनुष्य घूस लेते हैं ; परन्तु उनमें से दण्ड 
पानेवाले उँगलियों पर ग्रिने जा सकते हैं। लाखों मनुष्य भूठी 
साक्षी देते हैं ; परन्तु सौ पीछे एक भी कठिनाई से भूूठी साक्षी 
देने का अपराधी समझा जाता है। इसी प्रकार और भी लाखों 
पाप होते हैं, जिनके अपराधी गवर्नमेण्ट तक समाचार न पहुँचने 
से दण्ड नहीं पाते अथवा घूस तथा भूठी साज्ञी द्वारा बीच 
में ही छूट जाते हैं अथवा किसी क्लानूनी पेच से । यदि प्रत्येक 
पापी को दण्ड मिलता तो गवनमेण्ट के कारागरहों में लगरों से 
सहस्रों गुणा अधिक भीड़ होती । इस समय कारागारों में नगरों 
से थोड़े महुष्य होना इस वात का प्रमाण नहीं कि पापी थोड़े हैं 
और धर्मात्मा अधिक बरन्‌ इस वात का अमाण है कि जिस 
प्रकार गवरनमेण्ट का मन पर अधिकार न होने के कारण पापों की 
जड़ नहीं उखडु सकती, इसी प्रकार मन का हाल न जानने के 
कारण लाखों पापियों को दण्ड भी नहीं दें सकती ; परन्तु 
ईश्वर सबज्ञ है उसके न्याय में न तो अज्ञान ही बाधा डालता 
है, न घूस काम करती है, न भूठी साक्षी से कोई पापी बच 
सकता है और न कानूनी पेच पापी की रक्षा कर सकते हैं। 
सुतराम्‌ सब॑ अपराधियों को दण्ड मिलता है, जिससे कि बन्दी 
अधिक स्व॒तंत्र-न्यून संख्या में होते हैं । 
जहाँ तक आध्यात्मिक विद्या के परिडतों के ग्रन्थों के अब- 
लोकन से पता चलता है, उनसे भी मनुष्य और पशु के आत्मा का 
एक ही होना सिद्ध होता है और जो मनुष्य आध्यात्मिक विद्या 
से अनमिज्ञ हैं, उनकी सम्मति इस बिपय में मानने योग्य नहीं । 
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भारतवर्ष के ऋषि, बौद्धघर्म के विद्वान, जैन धर्म के परिडित 
ओर यूनान के दार्शनिक सव सहमत हैं--केवल छुरानी शिक्षा को 
( माननेवाले ) जिनके ख्याली सज़हवब ( कल्पित सत ) में बुद्धि 
से काम लेना निषेध है, जो आध्यात्मिक विद्या से अनभिज्ञ हैं 
केबल तलवार के बल धर्म फेलाते रहे, अथवा ईसाई, पादरी गण 
जो अधिक संख्या में अध्यात्म-विद्या से शून्य ही दिखाई पड़ते 
हैं, जो अपने धार्मिक सिद्धान्तों को बुद्धि एवं प्रयोग द्वारा सिद्ध 
करने सें असमर्थ हैं, विरुद्ध हैं। यदि इनकी पुस्तकों पर विचार 
किया जाय तो उनमें जीव का लक्षण तक नहीं। ऐसी दशा में 
जब कि यह लोग जीव का लक्षण करना भी न जानते हों, इनका 
मनुष्य और पशु के जीव को भिन्न-भिन्न अथवा एक ही अकार का 
मानना कोई अर्थ नहीं रखता। स्वामी दयानन्द सरस्वती ने 
सत्याथ प्रकाश सें इस सिद्धान्त की पुष्टि में बहुत से अमाण दे 
दिये हैं | अतः इस ट्र कट में शासत्रीय प्रमाण नहीं दिये गये। जो 
महाशय असाण देखना चाहें वे सत्यार्थ प्रकाश और वेद-भाष्यं, 
भूमिका में देख सकते हैं अथवा पण्डित लेखरम ने जो 'सुचूते 
तनासिख” लिखा है, उसमें भी प्रमाण लिखे हुए हैं। अब जिस) 
प्रकार कारागार में रहनेबाला वंदी और घर में रहनेवाला ' 
ग्रहस्थी कहाता है, वास्तव में वंदी और ग्रहस्थी कोई दो मिन्न 
वस्तु नहीं हैं, वरन्‌ एक ही मलुष्य के दो स्थानों में रहने के कारण 
दो भिन्न नाम हैं, इसी प्रकार मनुष्य और पशु सब जीव रखने 
के कारण जीवधारी अथवा 'हैवान? कहलाते हैं, केवल इतना ही 
अन्तर है कि मनुष्य “हैवानेनातिकः अर्थात्‌ बुद्धि और स्वतंत्रता 
से काम लेने वाला है और दूसरा हैवान मुतलक अर्थात्‌ बह 
वाह्मय साधनों से बुद्धि का काये नहीं कर सकता। मनुष्य विद्या 
द्वारा चुद्धि बढ़ा सकता है; परन्तु पशु जितना उनका अपना 
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ज्ञान है, उसी से काम ले सकते हैं और विद्या से ज्ञाव आम 
करने की शक्ति नहीं रखते । पशुओं को लितनी वात सिखाब, 
उसको उसी शअक्कार अहण कर सकते है; क्योंकि चह हरकत 
( क्रियायें ) केवल उनके आत्मा तथा अवयवों से सम्त्रस्ध रखता 
हैं; परन्तु मन वंधन के कारण संर्कार न होत से वह उससे 
कोई दूसस नतीजा नहीं निकाल सकतें। इस लिये बह विद्या 
से शून्य रहते है। जो अन्तर एक मनुप्य के स्वतत्र ओर पढ़ी 
होने में है, चही अन्तर मनुप्य और पशु के आत्मा में हो. सकता 
है। मनुष्य और पशु योनि दो भिन्न स्थान हैं, जिनमे रहकर 
जीव स्वतंत्र और बंबन के भोग को भोगता है। जिस प्रकार 
बंदी होने से कोई मनुष्य जाति से प्रथक नहीं हो जाता तथा बंधन 
से फिर भी मुक्त हो सकता है और कारागार को जा सकता है । 
परिस्थिति का भेद है, जाति का कोई भेद नहीं। यही भेद्‌ 
सनुष्य और पशु के आत्मा । उनकी जाति एक ही 
जिस प्रकार किसी मनुष्य के हाथ न होने से वह दूसरा मलुप्य 
नहीं हो जाता केबल उसकी शक्ति में अन्तर हो जाता है । 
इसी प्रकार पशु के देह में प्रवेश करने से जीव दूसरा नहीं 
जाता, वसस्‍न्‌ उसकी शक्ति में अन्तर पड़ जाता है । जो गुण 
ख्र्य जीव के हैं चह मनुष्य और पशु दोनों में समान है. और 
जो साधनों से उत्पन्न होते हैँ उसमें अन्तर ह। जिन वस्तुओं से 
अपने गुण एक हों वह एक जाति की कहाती हैं। आर्जी ( नेमि- 
त्तिक ) गुणों में से प्रत्येक के सिन्न गुण होने के कारण भिन्न होती 
हैं। सुतराम्‌ मनुष्य और पशु दोनों से ज्ञीव एक ही प्रकार का है ) 
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प्रिय पाठकंगण ! आजकल यज्ञ का अर्थ शास्त्र से अपरि- 
चित होने के कारण वलिदान अथवा जीव हिंसा के लेने लग 
०... ओर ०५० ए 
गये हैं और इन मनुष्यों से पूछा जाता है कि तुम यज्ञ का अथ 
हिसा कहाँ से लाते ही ? उस समय वह वाममार्गियों की क्रिया 
आर उनके बनाये अथवा ग्रंथों में मिलाये हुए वाक्य उपस्थित 
करते हैं, जिनमें कहीं केवल परिच्छेद और समास को ही बदल 
कर मनुष्यों को भ्रांति में डाला जाता है। अत: आज हम यज्ञ के 
विपय पर विचार करना चाहते हैं, जिससे सर्व-साधारण को इस 
सर्वोपयोगी काये की उत्तमता ज्ञात हो जाबे | संसार में इसका 
प्रचार हो जाबे और जो मनुष्य जैन बौद्धादि विवा समझे केवल 
वाममार्गियों की क्रिया तथा पुराणों की गप्पों के भरोसे पर इस 
सर्वोपयोगी काम की निंदा कर रहे हैं, वह अपनी भआ्रांति को जान 
कर इसके अतिकूल होने के स्थान पर सहायक हो जाबें | जो वेदों 
की निन्‍्दा के कारण नास्तिक कहाते हैं, वे फिर वर्णाश्रम धर्म को 
मानकर आस्तिक हो जायें तथा संसार से फूट का भंडा उखड़ 
कर प्रेम का झण्डा गड़ जावे । प्रिय पाठकों ! “यज्ञ” शब्द यज 
धातु से मिकला है, जिसका अर्थ देवपूजा, संगति करण और 
दान का है। आज कल जो मनुष्य यज्ञ का अर्थ बलिदान ले रहे 
हैं, वह केवल देवपूजा के लिये बलिदान करना इस शब्द का 
अथ वताते हैं और देवपूजा से खर्ग की श्राप्ति बताई जाती है। 
अब देखना यह है कि देवपूजा से सख्॒र्ग की आप्ति होती है या 
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नहीं तथा देव पूजा किसी पशु को वलिदान करने का नाम है, 
याक्‍्या। 

हम जहाँ तक वैदिक प्रंथों को देखते हैं. तो 'स्र्ग) सुख विशेष 
का नाम प्रतीत होता है, किसी स्थान विशेष का नहीं और सुख 
उस समय होता है जबकि दुःख का लेश न हो। अब संसार में 
सबसे महान दुःख रोग, संक्रामक रोग, ( मत विरोध ) तथा 
आवश्यकता हैं और इनके निवृत्ति का यज्ञ एकमात्र साधन है। 
जैसा कि लिखा है--यज्ञ तीन श्रकार के पदार्थों से करना चाहिए 
जिनमें प्रथम पुष्टिकारक, दूसरी ठुर्गन्थि निवारक और तीसरी 
रोग विनाशक औपधियाँ हों। पुष्टिकारक पदार्थ वर्षा का कारण 
होते हैं, सुगंधिकारक पदार्थ वायु और जल को शुद्ध करे हैं- 
और रोग बिनाशक औपधि यज्ञ भें बैठनेवालों तथा समस्त 
संसार में से संक्रामक रोगों का निवाणण करती हैं। प्रिय सुहृद- 
गण ! यज्ञ केवल महान्‌ दुःखों को दूर करने का साधन है ; परल्तु 
आज कल मूर्खों ने यज्ञ को दूपित कर दिया है। बहुधा मनुष्य 
कहेंगे कि यज्ञ बलिदान का नाम है और जैन वावा आत्मा- 
रामजी ने तो इस पर अधिक जोर दिया है कि यज्ञ में हिंसा 
होती है ; परन्तु बावाजी ने संहिताओं का तो कोई प्रमाण दिया 
नहीं, केवल इधर उधर के वाममार्गियों के अंथों को लेकर अथवा 
राजा शिवप्रसाद जेनी आदिक के इतिहास का प्रमाण देकर सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया है ; परन्तु वाबाजी का यह पुरुषार्थ निष्फल 
प्रतीत होता है, जबकि वेदों में यज्ञ ( हिंसा ) का निषेघ पाया 
जाता है। देखो ऋग्वेद सायण भाष्य:-- 


“अम्तेय यज्ञ सध्यर॑विश्वतः परिभ्ररसि स इदेबेप 
गच्छति ।” 
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प्रिय पाठकगण ! हमने आपको केवल दो सन्‍्त्र और साय- 
णाचाये भाष्य में दिखा दिया कि यज्ञ में हिंसा करना महापाप 
है, इसके लिये हम आपको एक प्रत्यक्ष श्रमाण देंते हैं, जिससे 
कि आप लोग समभ जावेंगे। आपने बहुधा रामायण को पढ़ा 
होगा और चहुतों ने रामलीला देखा होगा कि जिस ससय 
विश्वामित्र के यज्ञ को राक्षस लोग विध्न डालकर पूर्र नहीं 
होने देते थे, उस समय विश्वामित्र यद्यपि क्षत्रिय बीर थे तथापि 
हिंसा के भय से रामचन्द्र को सहायता के लिये घुलाने गये ; 
क्योंकि वह जानते थे कि बिना क्रोध किये तो हिंसा हो नहीं 
सकती और क्रोध करना दीक्षित के लिये महापाप है, इसी काररा 
उन्होंने रामचन्द्र को घुलाया। 

प्रिय पाठकगश ! जबकि यज्ञ सें क्रोध करना भी महापाप 
गिना जाता है तो कौन मूर्ख कह सकता है कि यज्ञ में हिंसा 
होती है और आजकल जो बाममार्गी इस प्रकार के हिंसक यज्ञ 
करते ह--य्द्यपि वह हिंसा करते हैं ; परन्तु उनके संस्कारों में कुछ- 
कुछ चिह्न अब भी मिलते हैं--जैसाकि उनका इस प्रकार के यज्ञों 
को 'काम्य कर्म! बताना और श्रायश्वित करना जिस प्रकार कि 
विज्ञान भिन्नु अपने सांख्य भाष्य में लिखते हैं। 

बहुत-से यज्ञों में देखा गया है कि पहिले तो लोगों ने पशुमेध 
यज्ञ किया और फिर प्रायश्वित किया और जब उनसे पूछा गया 
कि तुम ऐसा क्यों करतें हो तो उत्तर दिया कि यह काम्य कम है 
और जहाँ गद्य सूत्रों में यज्ञों का वर्णन है, वहाँ भी इस प्रकार 
के यज्ञों को काम्य कर्म ही बताया गया है। तात्पय्ये यह कि 
पशु हिंसावाला यज्ञ अवैदिक है और यज्ञ सर्वदा हिंसा रहित 
होता है। आजकल जितने यज्ञ होते हैं, सबमें तो हिंसा होती 
नहीं। हाँ कहीं-कहीं होती दै ; परन्तु इसके साथ ही वह लोग प्रायश्वित 
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करते हैं। यद्यपि इस प्रायश्वित से हिंसा का दोप दूर नहीं होता 
तथापि इतना अवश्य होता है कि सममदार मलुप्य यह समझ 
जाता है कि यह वेद विरुद्ध काये है ; क्योंकि बेदानुकूल कम का 
आयश्वित वैदिक सतुष्य कर ही नहीं सकते | कारण यह कि उनके 
धर्म से तो वेदों को छोड़कर और कोई प्रमाण ही नहीं माना 
८ चर 
जाता, जैसाकि महात्मा सनु कहते हैं:-- 
0 $ | के 2 भ 
“अथ कामेपु शक्कानां धर्मज्ञान॑ विधीयते। धमे 
जिज्ञासमानानाम्‌ प्रमाण परम श्रुति! ॥!! 
अर्थ--जिनका चित्त अर्थ और काम से हट गयया है, उनके 
लिये श्<्‌ 5 7] ४ 
लिये धर्म का ज्ञान उचित है और धर्म के जानने के लिये परम 
अमाण श्रुति अर्थात्‌ बेद हैं । 


ऐसा ही महात्मा जैमिनि मुनि ने कहा है-- 


“बोदना लक्षणोथों धर्मः ॥! 
अर्थात्‌ “जिस कर्म के करने की चेद में प्रेरणा की गई हो 


बहीं धर्म कहाता है!” जब बेदिक लोगों का धर्म ही वेदासुकूल 
है तो यदि हिंसा को वह वेदानुकूल समभते तो किस प्रकार 
वेदालुकूल हिंसा का प्रायश्वित करते ? यज्ञ करनेवालों का प्राय- 
खित करना भी हिंसा को वेद विरुद्ध ठहसता है और जहाँ लोग 
कहते हैँ कि “बैदकीय हिंसा हिंसा नारित” इसका अर्थ यह है 
कि बेद में जो राजा को आज्ञा दी गई है कि वह दुष्ट, हिंसक, 
डाकू, आदि मनुष्यों तथा सिंह और वाराह्य॒दिक पशुओं को मारे 
तो राजा का मारना हिंसा नहीं कहाती। कारण कि राज़ा को 
उनका मारता अपने अर्थ अथवा हिंसा के विचार से नहीं बताया 


गया, बरच्‌ दूसरों की रक्षा के लिये निवेल्ों की वल्ववानों से रक्ता 
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करना राजा का धर्म है, इसलिये राजा को इस हिंसा का पाप 
नहीं लगता है । 

प्रिय पाठकगणश | यदि आप तनिक विचार करें क्रि आप 
क्या बस्तु हैं और धर्म क्या ? पाप और पुण्य केवल मन की 
अशुभ बव्रत्तियों का नाम है; क्‍योंकि सन ही इस प्रकार के पाप 
करता है और मत ही इनका दण्ड पाता है। इसलिए लिखा है-- 


चुधापिपासा प्राणस्य शोक मोहो सनसस्‍्तथा। जरा 
मरण शरीरस्य पडोर्मि रहिता शिवा ॥ 
अर्थात्‌ 'भूख और प्यास ग्राणों का धमम है? क्योंकि प्राणों के 
साथ जितने अग्नि और जल के परमाणु वाहर निकलते हैं, उतनी 
ही शरीर में न्यूनता होती है और इसी' न्‍्यूनता का नाम भूख 
और प्यास है यह तो प्रत्येक मनुष्य जानता है कि जब घोर 
परिश्रम करते हैं तो प्राण वायु वेग से चलता है अतः परमाणु 
मटमाट निकलते हैं और भूख अधिक लगती है और शिथिलता 
में श्राण कम चलते हैं, इसको दशा नाडी से ज्ञात हो जाती है। 
दूसरे हर्प और शोक यह मन में होते हें; क्योंकि मत किसी 
दूसरे विचार में लगा हो तो हपे और शोकजनक पदार्थों से 
संबंध होने पर भी दर्पण और शोक नहीं होते और बूढ़ा होना 
ओर मरना यह शरीर का धर्म है अर्थात्‌ जब शरीर से जीवात्सा 
निकल गया ठो झुत्यु हो गई और पाप तथा पुण्य का करना 
भी मन की बृत्ति पर निर्भर हैं, जब तक किसी का इरादा ( निः्वय- 
विचार ) नहीं, उस समय तक वह उस कर्म का उत्तरदाता नहीं। 
बहुत से जैन लोग यह कहते है कि यज्ञ करने में चहुधा 
जीवों का नाश हो जाता है, जैसे कोई जीव लकड़ी में है, कोई 
सामग्री में और कोई वायु में से आ गिरता है। अतः यज्ञ से हिंसा 
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होती है; परंदू यह ठीक नहीं क्योकि गलुप्य वीमाते से मई जाए 
हैं, बह हिंसा किसको लगती है । क्या जो वैद्य औषधि देता है 
वह इस पाप का अपराधी समभा जाता है ? कदापि नहीं। इसी 
प्रकार जो लोग यज्ञ करते हैं वे संसार के उपकार के लिये करते 
हैं, उनका भाव किसी को दुःख पहुँचाने का नहीं होता । हाँ, यदि 
कोई जीव यज्ञ के कारण मर जावे तो उसका यज्ञ ठीक नहीं 
कहा जा सकता, क्योंकि सामग्मी और लकड़ी भले प्रकार शुद्ध 
करने और देखने की आज्ञा बेद ने र॒य॑ देदी है। इस कारण जो 
इस आज्ञा की उपेक्षा करता है, वह इस अवहेलना का अपराधी 
है ; परंतु हिंसा करने का अपराधी नहीं । 
प्रिय पाठकगण ! वहुत से जैनी यह कहते हैं कि वेदों में 
यज्ञ में हिंसा करने की विधि लिखी है | जब उनसे पूछते हैं कि 
कहाँ लिखा है तो कहते है कि यह्‌ वेद की श्रुति है; परंतु जब 
इस श्रुति की खोज की जाती है तो वेदों में तो इसका पता नहीं 
लगता, हाँ उन सूत्रों में जो बाममार्ग के पीछे प्रकट हुए अथवा 
जिनमें वामसाग की अधिक मिलावट है, पाई जाती है | इसी प्रकार 
और बहुत से तैत्तरीय शाखा तैत्तरीय आरण्यक और ज्राह्मण के 
प्रमाण बावा आत्माराम जी ने लिखे हैं और अन्य जैन भी इन्हीं 
ग्रन्थों में से अमाण देकर यज्ञ में हिंसा को सिद्ध करना चाहते हैं; 
परन्तु जहाँ तक विचार किया जाता है, उनका अन्वेषण इतना 
निवेल प्रतीत होता है कि उन्होंने किसी वेद्‌ का भाष्य.न तो स्वयं 
देखा और न किसी से सुना वरन्‌ केवल बाह्मणों के कहने पर ही 
मान लिया कि यह तैत्तरीय शाखा आदिक वेद हैं। अन्यथा जब 
भहीधराचाय अपनी यजुर्वेद भाष्य की भूमिका में तैत्तरीय 
शाखा की उत्पत्ति याज्ञवल्क्य के समय सें बताते हैं और याज्ञ- 
वल्क्‍य व्यास जी महाराज के चेला वैशम्पायन के शिष्य हैं, 
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जिनका समय महाभारत के लगभग सो व पश्चात प्रतीत होता 
ह। ऐसी दशा में तेत्तरीय शाखा के प्राचीन न होने के कारण 
उसके बताये हुए यज्ञों का भी अभाव ठहस्ता है और तेत्तरीय 
आरस्यक एवं वह सूत्र जो आज श्रीत सूत्र कहे जाते हैं, जिनमें 
तेत्तरीय शाखा के चहुत-सें प्रमाण विद्यमान हैं, विद्यमान न 
थे और जितने प्रमाण वाया आत्मारामजी ने यज्ञ में हिंसा दिखाने 
के लिये दिये हूँ; वे सब उन्हीं मन्‍्थों के हैं और कहीं आत्मारासजी 
चादे तो संस्कृत विद्या की नन्‍्यूनता फे कारण चाहे पक्तपात 
आअथ का अनथ किया ४ ; क्योंकि संस्कृत विद्या इतनी अगाध 
एवं गूद अथंवाली है कि तनिक से पदच्छेद अथवा समास के 
बदलने से आशय सेकड़ों कंपस दर चला जाता है--जैसे किसी ने 
कहां है कि:-- 


“प्धचि परम गतिम!! ॥ 
अथनि--'मेरी पूजा करनेवाला परम गति को जाता है।? 
झब दूसरे ले खींचकर पदर्छेद ऐसा किया 


मद्राज्ा परम गांतस्‌ 

अर्थात--भदिरा पीनेवालाई और बकरा खानेवाला परम 
गति को जाता है” 

प्रिय पाठकगण ! कतिपय मनुष्य यह कहते हैं. कि यज्ञ से 
देव पूजा किस प्रकार हो सकती हे ; क्योंकि अग्नि आदिक जड़ 
पदार्थों को भसन्न करने के लिये घृत और सेवा आदिक का डालना 
व्यर्थ है। परन्तु उन्हें स्मरण रखना चाहिए कि जड़ पदार्थों पर 
ही मनुप्य का जीवन निर्भर है। यदि जड़ पदार्थ प्रसन्न न हों तो 
मनुष्य का जीवन एक भार हो जाबे। उदाहरणाथ जिस नगर का 
जल उत्तम न हों, वहाँ रहने में प्रत्येक मनुष्य को कठिनाई होती 
दू० ग्र० सू५--२ 
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है। जहाँ की वायु में रोग हो वहाँ तो कोई रहना ही नहीं चाहता । 
आपने महामारी और बम्बई के समाचारों से जान लिया' होगा 
कि कोई नहीं कह सकता कि जल वायु? आदि जड़ पदाथों को 
प्रसन्न किये बिना हम सुख प्राप्त कर सकते हैं, कतिपय मिंच्न 
कहेंगे, कि यह पदार्थ जड़ होकर प्रसन्न और अप्रसन्न केसे हो 
सकते हैं ९ परन्तु क्या जड़ का अथ अग्रसन्न रहने का है, जब" 
कोई वस्तु हमारे अनुकूल होती है, तब हम उसे प्रसन्न कहते 
जैसे सुगन्धि| क्‍या गन्ध में प्रसन्न का गुण है ? नितास्त 
नहीं, वरन्‌ हमारे अनुकूल होने से ही प्रसन्न कह्यती है, इसी 
अकार और बहुत से उदाहरण हैं, जहाँ पदार्थों के साथ हम , ' 
असन्नता का योग करते हैं। 
प्रिय पाठकगण ! यज्ञ से वहुकर संसार में कोई उपकारक . 
कम दूसरा नहीं, क्योंकि जलवायु की शुद्धि विना जिससे ' 
आखियों को कष्ट होता है, उससे ही वचाने का नाम यंज्ञ है। 
जब भारतवष सें यज्ञ होते थे, तव कभी विशूचिका आदि शेरों 
का पता भी न था, परन्तु ज़बसे वाममार्गियों के हिंसक चज्ञों से 
यज्ञ जेसे उत्तम कम को कलंकित कर दिया, तभी से चहाँ अकाल, 
विशूचिका और प्लेग ( महासारी ) आदिक नाना प्रकार के. 
संक्रामक रोग आ गये, जिससे प्राणी मात्र को दुःख हो रहा है | 
यद्यपि गवर्नमेण्ट स्वच्छता आदिक अनेक प्रकार के साधनों 
से इन शेगों के रोकने का प्रयत्न कर रही है; परन्तु जब तक _ 
आन्तरिक स्वच्छता अर्थात्‌ अन्न, जल. और वायु की पवित्रता न 
हो, उस समय तक उनका नाश होना कठिन ही अतीत होता है। 
सम्पूर्ण अन्नों में मेला खाद डाला जाता है, जिससे भोजन 
अस्वच्छ हो रहा है, समस्त नदियों में वस्र धोने, गन्दे नाले मिलने 
' अब॑ एथ्वी में सृतकों को गाड़ने से पृथ्वी का जल अऋखच्छ हो 
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गया है और मिट्टी के तेल जैसा दुर्गधकारक तेल जलाकर 
उसके घुएँ द्वारा सारे वायु मण्डल को दुर्गधित कर दिया है, 
भारतवर्ष से सबवे उत्तम पदार्थ प्रथक्‌ कर दिये गये हैं, ऐसी दशा 
में यदि रोग न फेलें तो चनानेवाले के सम्पूर्ण नियम निकस्से 
हो जावें। 
प्रिय पाठकगण ! यावत्‌ भारतवप में यज्ञ का अ्रचार था, उस 
समय तक अग्नि, वायु और जल आदिक पत्येक पदार्थ मनुष्यों 
के अनुकूल वना रहता था, इस यज्ञ के भिन्न-भिन्न आवश्यकताओं 
की पूर्ति के लिये मिन्न-मिन्न नाम हैं, जैसे--पुत्रेष्टि, चातुर मास, 
वर्ष पूर्ण आदिक नाना प्रकार के यज्ञों के बहुत से लाभ समझे 
' गये हैं, जेसे किसी के पुत्र उत्पन्न न हुआ तो उसके लिये पुत्रेष्टि 
५5 थे डे, हम लिये 
यज्ञ की आवश्यकता है और प्रत्येक यज्ञ के लिये सिन्न-मिन्न 
प्रकार की सामग्री नियत है, जिस प्रकार कि प्रत्येक शोग के लिये 
- भिन्न-भिन्न औपधियाँ होती है । 
आजकल जो बहुधा यज्ञों में सफलता नहीं होती, उसका 
बड़ा भारी कारण यज्ञों की सामग्री का अज्ञान है, अन्यथा यह 
संभव नहीं था कि जिस कार्य के निर्मित्त यज्ञ किया जाबे, बह 
कार्य पूर्ण न हो। 
जिस समय महाराजा दशरथ के संतान नहीं होती थी, उस 
समय पुत्रेष्टि यज्ञ किया गय्रा है और उस यज्ञ का असाद राजा 
की रानियों ने खाया तो चार पुत्र उत्पन्न हुए। आप अचसम्भा 
करेंगे कि आकृतिक नियम के विरुद्ध किस प्रकार का बखेड़ा 
उपस्थिति कर दिया ; परन्तु मित्रो ! यह्‌ वात सत्य और आकृतिक 
नियम के ठीक अनुकूल है ; क्योंकि यदि पुरुष में पुत्र उत्पन्न 
करने की शक्ति नहीं, तो उसको यज्ञ में वेठाया जाता है और 
यदि स्त्री पुरुष दोनों में नहीं तो दोनों मिलकर यज्ञ करते हैं और 
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ग्यारह दिन तक उन ओऔपधियों के परमाणु, जिनसे यक्ष किया 
जाता है, सूक्ष्म होकर प्राणवायु के द्वारा उनके शरीर में प्रवेश 
करते हैं और अग्नि के सन्मुख बेठने से बुरे परमाणु पसीने की 
राह निकलते रहते हैं, जिससे ग्यारह दिन में पुत्र उत्पन्न करने 
' की शक्ति आ जाती है, इसी प्रकार वर्षा आदिक के निमित्त यज्ञ 
किये जाते थे, मूर्खों ने यज्ञ की विद्या को न जानकर इस पर 
आत्ञेप किये हैं ; परन्तु यथा तथा ज्ञान पूर्ण एक भी नहीं । 

प्रिय पाठकगण | भारतवर्प में जितने बिद्दान्‌ हुए, प्रत्येक ने 
यज्ञ के ऊपर जोर दिया था | पारसियों की आतिशपरस्ती 
(अग्नि पूजा ) तथा यहूदियों की सोखनी कुर्वानियाँ इस चत् 
को विगाइकर वनाई गई है, जिससे पता चलता है कि एक समय 
समस्त भूमण्डल यज्ञ को अपना धर्म समझता था : परन्तु जिस 
समय से वाममार्ग चला और उन्होंने हिंसक यज्ञ आग्म्भ किये 
तो संसार में यज्ञों की निंदा फेल गई और मनुष्य इस सर्वों- 
पयोगी कार्य से प्रथक्‌ हो गये। जिस प्रकार दही शक उत्तम 
पदाथ है ; परन्तु जिस समय ताम्र पात्र सं डाल दिया जावे तो 
बही, जिसे थोड़े समय पूर्व अत्येक्त मनुष्य खाना चाहता था, ऋअच्र 
विप समककर कोई खाना नहीं चाहता और प्रत्येक को उससे 
घृणा हो जाती है। यही दशा यज्ञ की है कि एक सर्व सुखद कार्य 
जिसते अचसर पर वर्षा, सन्तानोत्पत्ति और जल-बायु की शुद्धि 
तथा रोगों की चिकित्सा होती थी, आज सब लोग उससे प्रथक 
होकर दुःख डठावें । हक 

प्यारे आयेगण ! यदि अब भी आप सुख चाहते हैं तो बेद 
विद्या को प्राप्त करके, यज्ञ के विषय को स्पष्ट करके उसका प्रचार 
करो, जिसते भारतवर्ष, नहीं-तहीं सब के दु:ख दूर हों और संसार 
में सुख और शान्ति फेल जाबे | ह 
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यदि संसार में ध्यानपूर्वक विचार करें तो सम्पूर्ण वस्तु तीन 
के अन्तर्गत दिखाई पड़ती हैं। प्रथम वह जिसे सुख दुःख श्रतीत 
होता है, दूसरी जो सुख का कारण है और तीसरी जो दुःख का 
कारण है। अब सुख और दु:ख दो बिगेधी गुण हैं, जो कि एक 
ही गुणी में नहीं हो सकते | इसलिये यदि सुख और दुःख अनु- 
भव करने वाले जीवात्मा का गुण सुख साना जावे तो सुख का 
नाश किसी दशा में नहीं हो सकता, जिस समय तक कि जीवात्मा 
का नाश न हो। यहाँ प्रतिपक्षी प्रश्न करता है कि जिस प्रकार 
जल का गुण शीतलता है; परन्तु अग्नि के सम्पक से जल 
उण्णता को आ्राप्त होजाता है, इसी प्रकार जीवात्मा खयं सुख स्वरूप 
है; परन्तु माया के सम्पक से दुःखी होजाता है। जिस प्रकार 
अग्नि की उष्णता जल की शीतलता को ढाँप लेती है, इसी प्रकार 
माया की परतंत्रता जो दुःख खरूप है, जीवात्मा के आनन्द को 
ढाँप लेती है, जिससे जीव अपने को दुखी प्रतीत करता है। 
परन्तु प्रतिपक्षी का यह इृष्ठांत समूल मिथ्या है; क्योंकि आव- 
रण दो द्रव्यों के बीच में होता है, गुण और गुणी के बीच में 
नहीं होता। उदाहरणार्थ जल एक द्रव्य है, जिसका गुण शीत- 
लता है. और त्वचा एक दूसरा द्रव्य है, जिसे शीतलता तथा 
उष्णता का ज्ञान होता है । ऐसी दशा में अग्नि का आवरण त्वचा 
और जल के वीच में हो सकता है ; परन्तु जब सुख द्रव्य नहीं 
वरन्‌ जीव का गुण है तो जीव और सुख के बीच में माया का 
. आवरण आना असम्भव है। दूसरे नेमित्तिक गुण सूक्ष्म पदार्थ 
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का स्थूल पदाथे मे आया करता अग्नि जल से सूच्म है; अतः 
अग्नि की उष्णता जल में प्रतीत होती है; परंतु माया अर्थात 
प्रकृति जीव की अपेक्ता स्थूल है, अत: न तो वह जीव से आ 
सकती है और न जीव और सुख के बीच में आवरण हो सकती 
है। सुतराम जीवात्मा खयं सुख रहित है और प्रकृति परतंत्र 
अर्थात्‌ दुःख खरूप है और परमात्मा सुख खरूप है | जन जीव 
प्रकृति की उपासना करता है, जेसा कि जाग्रति अचस्या में नित्य 
देखता है, तभी अपने को हु:खी पाता है और जब परमात्मा की 
उपासना करता है, तब सुख का अनुभव करता है, जेसा कि 
समाधि, सुपुप्ति और मुक्ति अवस्था में होता हू । प्रकृति के बने 
हुए दो शरीर हैं, जो स्थूल और सूक्ष्म शरीर के नाम से प्रसिद्ध 
है, तीसरी प्रकृति खययं कारण शरीर कहाती है । इन तीनों शरीरों 
के भीतर दो पुरुष अर्थात्‌ जीव और ब्रह्म रहते हैँ, यह सम्पूर्ण 
जगत्‌ ब्रह्म का निवास स्थान है और यह शरीर जो जगन्‌ का 
नक़शा ( चित्र ) है, जीव के काम करने का स्थान हैं। जिस 
अकार जीव इस सम्पृणष शरीर को नियमपृषंक चलाता है, उसी 
अकार अह्य समस्त संसार को जितनी विद्याएँ जगत में हैं, वह 
सम्पूण इस शरीर में सूचम रूप से हैं। इसी कारण थोगी समाधि 
द्वारा इस शरीर के भीतर सब विद्याओं को देखता है। महर्पि 
कपिलजी ने इस नक़्शे को इस सूत्र में दिखाया हैः-- 

सत्य रजस्तमसां साम्यावस्था प्रक्ृतिः अकृतेमंहान, 
महतो#हंकारोडहंकारात्‌ पश्वतन्मात्राए्यु भयमिन्द्रियं पत्च 


लो स्थूल भूतानि पुरुष इति पंच विशतिगंणाः 
॥ १। ६१ 


अथ--सत्‌ अर्थात्‌ अकाश खरूप अर्थात्‌ अग्निर्ण जो न 
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प्रकाश करे और न ढाँपे अर्थात्‌ जल्न चायु, आकाश, काल और 
दिशा और तम जो ढॉँपे अर्थात्‌ प्रथ्वी इन सब की कारण दशा 
को ग्रकृति अर्थात्‌ कारण शरीर कहते हैँं। उस दशा का नास 
प्रकृति इसलिये है कि कारण अवस्था में उत्तमें विरोध नहीं 
प्रतीत होता केवल मिश्रित अवस्था में एक दूसरे के नाशक 
होते हैं । जिस प्रकार अब प्रृथ्वी प्रकाश को ढाँपती है । 
परन्तु ऐसी परमाणु दशा में नहीं होती। उस कारण रूप प्रकृति 
से स्थूल महत्तत्त्व अर्थात्‌ मन वनता है। बहुत से मनुष्य महत्तत्त्व 
का अथ बुद्धि करते हैं; परन्तु यह समूल असत्य है, क्योंकि 
महत्तत्त्व द्रव्य है धुद्धि गुण है। महत्त्व का अर्थ बुद्धि करने 
से शास्त्रों में विरेध पैदा करने के अतिरिक्त सांख्य की व्यवस्था 
भी ठीक नहीं हो सकती । क्योंकि सांख्यकार स्वयं महत्‌ का अर्थ 
मन करते हैं। देखो सांख्य दर्शन अध्याय १ सून्न ७१:-- 


“महदाखुय माय कार्य तनमन! ॥ 


अथ--“महत्‌ नाम भ्रकृति का पहिला काये मन है” यद्यपि 
विज्ञानभिछ आदिक मे यहाँ भी मन का अर्थ बुद्धि ही किया है, 
जो कद्पि सत्य नहीं हो सकता । क्योंकि बुद्धि गुण है, वह प्रकृति 
का कारय नहीं हो सकती। प्रकृति का काये द्रव्य होगा और मन 
दरब्य है। अतः मन का अर्थ खेंचतान कर बुद्धि करना यथार्थ 
नहीं, चहुधा मनुष्य कहेंगे कि यद्यपि न्याय और वैशेषिक शास्र 
की सम्सति में चुद्धि गुण है तथापि कपिल्न सुनि ने उसे द्रव्य 
माना हो तो तुम कया कहोगे ? ऐसा कहनेवाले सांख्य शाख्र से 
नितान्त अनभिज्ञ हैं; क्योंकि सांख्य में भी बुद्धि को गुण 
बताया है । 


अध्यवसायों बुद्धि! ॥ सां० २॥ १३ 


श्छ.|, [ दर्शनानन्द अ्न्ध' संग्रह 


अथ--“अर्थात्‌ निम्वयात्मक ज्षान का नाम बुद्धि है? साथ 
ही बुद्धि को द्रव्य मानने से सांख्य शात्र की सम्पूर व्यवस्था ही 
विगड़ जाती है, इसको पूर्णतया इस ट्र कट में दिखा नहीं सकते, 
क्योंकि पचासों सूत्रों सें गड़बड़ मचगी ; परन्तु थांड़ा आग बगेन 
करेंगे। मन से अहझ्कार उत्पन्न हुआ और अदहृक्कार से पाँच 
तन्मात्रा अर्थात्‌ रूप, रस, गंध, स्पश और शब्द इन गुणों के 
शुणी एथक हो गये और पाँच ज्ञानेन्द्रियों और पाँच कमनेन्द्रियो 
यह सब सत्रह मिलकर अर्थात्‌ मन, अहद्गार, पाँच तन्‍्मात्रा आर 
दस इंद्रियाँ सूच््म शरीर अथवा लिड्ग शरीर कहता हू । 

यदि बुद्धि को द्रव्य मानकर लिद्ञ शरीर में सम्मिलित- 
किया जाबे तो लिक्ल शरीर सत्रह के बदले अठारह का हो 
जायगा ; परंतु १८ चस्तुओं के बने हुए का नाम ( लिम्न ) शरीर 
किसी आचाय ने नहीं माना और कपिल मुनिजी के तो सर्वथा 
विरुद्ध है ; क्योंकि उन्होंने स्वयं लिखा है:-- 


सप्त दशक लिड्ल्‍म! || सां० ३ । ६ 

अथ--“सन्रह वस्तुओं के संघात से चने हुए का साम लिड्ड 
शरीर है।” 

आय लॉग ,कहेँंगे जब कि सत्याथ-प्रकाश में भी महत्‌ 
का अथ बुद्धि किया ह तो तुम्हारी बात-को केसे मान लेवें ? 
परतु एंसे आय पुरुष वही होंगे, जिन्होंने ऋषि दयानंद की 
पुस्तकों के संबंध में खोज नहीं की । स्वासी दयानंद की पुस्तकों 
में भीमसेन आदिक परिडतों की कृपा से जितनी अशुद्धियाँ हुई 
हैं, जिनको ऋषि दयानंद ने छपी हुई दशा में देखा भी नहीं। 
पाहेला सत्याथ-प्रकाश जो स्वामीजी के जीवन काल में छपा, 
उसमें बहुत 'कुछ गड़वड़ हुई, जिसकी विज्ञप्ति उन्होंने स्वयं 
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चजुवेद भाष्य के प्रथम अट्टू में छाप दी थी और दूसरी बार 
सत्वाथ-प्रकाश के प्रेस से निकलने के बहुत दिन पूर्व स्वामीजी 
का परलोक गमन हो चुका था, इसलिए उनका अशुद्धि-पत्र चह्‌ 
न बना सके और पंडित जनों के शास्त्रों को विचारे हुए न होने 
के कारण सूत्रों का अनुवाद वेसा ही कर दिया जैसा कि भ्राचीन 
टीकाओं सें लिखा हुआ था ; क्योंकि स्वामीजी के विचारों को 
जाननेंवाला मनुप्य यह कभी नहीं मान सकता कि स्वामी दयानंद 
जीव और ब्रह्म को एक माननेवालें हों; परंतु इस सूत्र के अलु- 
वाद से एक ही सिद्ध होते ह। जसा कि लिखा है कि पचीसवा 
पुरुष अथाव्‌ जीव और परमेश्वर हे क्योंकि सांख्य ने २५ पदाथ 
भाने हैं, उनमें से १ प्रकृति कारण शरीर, १७ का लिड्डः शरीर, 
४ का (पाँच भूतों ) का स्थूल शरीर, यह सब सिल्कर २३ 
होते हं। हाँ पुरुष सेंजीव और त्रह्म लेने से पूरे पच्चीस हो 
जते हैं। परन्तु बुद्धि को जोड़ने से छब्बीस हो जाते हैं अन्यथा 
जीव और ब्रह्म को एक पदाथ सानना पड़ता है | बहुधा 
मनुष्य कहेंगे कि पुरुष शब्द का एक बचन क्‍यों आया है?! 
इसका तात्पर्य यह है कि पुरुष शब्द के दो अर्थ हैं, एक जीव 
दूसरा ब्रह्म | अब जीव और अहम एक॑ जाति के नहीं जिनको 
द्विवचन लिखते, चरन्‌ जब पुरुष का अर्थ जीव किया तब वह 
ज्ञाति को ध्यान में रखते हुए एक ही हैं. और जब ब्रह्म किया 
तो वह स्वरूप से एक था। अतः दोनों के लिए एक वचन ही 
उचित थां। यदि महूर्पिं कपिल एक ही पुरुष मानने वाले होते 
तो बह पुरुष को चहुत न मानते, जेसा कि उन्होंने लिखा है;-- 


“जन्मादि व्यवस्थातः पूरुष बहुत्वम्‌ ॥। सा० १।१४६ 
अर्थ--कोई पुरुष जन्म ले रहा है, कोई मर रहा है, कोई 


२६ [ दशशनानन्द अ्न्ध संग्रह 


छुख भोग रहा है, कोई सुख और कोई बंधन में फंसा हुआ हद 
और कोई मुक्त, इसलिए पुरुष अर्थात्‌ जीव बहुत है । बहुधा 
सलुष्य कहते है कि जीव और ब्रह्म को यदि जाति से एक वचन 
समान लें तो क्या हानि है ? इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो 
त्रह्म में जाति का प्रयोग नहीं हो सकता क्‍योंकि जाति चहुत 
बस्तुओं में रहा करती दें एक में नहीं, तरह्म एक हू अब जब मद 
और जीव भिन्न-भिन्न गुणवाले हैं तो उनको एक जाति क्रिस 
प्रकार कह सकते हैं. ? शात्रों के टीकाकारों की यह्‌ दशा है कि 
एक चूक जाबे तो सब चूकते चले जाते हैं, उसकी चूक को सुधा- 
रते नहीं इस अशुद्धि के जन्मदाता सांख्य तत्त्व कोमुदीकार थे 
जिसने कि उस श्रुति का पाठ जिससे तीन अनादि पदार्थ सिद्ध 
होते हैं, बदल कर ऐसा कर दिया, जिससे पुझप ओर प्रकृति दो दी 
अनादि सिद्ध हों और इसीलिये उसको शह्म के स्थान पर एक 
और गदा हुआ पदार्थ बुद्धि घुसेइना पढ़ा। उसी की कृपा से 
घहुथा मनुष्य सहूपिं कपिल को नास्तिक वताते थे। विज्ञानभिन्नु 
आदि समस्त टीकाकारों ने उसका अनुकरण किया और जहाँ 
कोई ऐसा वाक्य मिला जिससे इनका अर्थ अशुद्ध दीखे, उस पद 
का अथ भी वदल दिया। यद्यपि सन्नकार ने स्पष्टतया प्रकृति का 
प्रथम काये महत्‌ अर्थात्‌ मन बताया था ; परंतु विज्ञानभिक्ु से 
मन का अथ भी बुद्धि कर दिया । कया सूत्रकार को बुद्धि शब्द 
लिखना नहीं आता था कि वह बुद्धि के स्थान पर मन लिखते। 
सूत्रकार ता बुद्धि को द्रव्य नहीं मानते, चरन्‌ गुण बताते थे 
परंतु प्रकृति का कार्य होने से बुद्धि र्य होती, अतः उन्होंने मन 
जो कि द्रव्य था स्पष्टतया कहा; परंतु किसी ने नास्तिकपन से 
बुद्धि को द्रव्य बताकर ब्रह्म को उड़ाया और अन्य गूढ विचार 
न करनेवालों ने उन्हीं का अनुकरण किया, यहाँ तक कि स्वामी 
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हरिप्रसाद ने जो वैदिक बृत्ति नाम करके एक टीका लिखी है, 
उसमें भी इन परम्परा से चली आनेवाली छअशुद्धियों का कोई 
विचार नहीं किया गया | हमारी समझ में जब तक आगे पीछे के 
सूत्रों की व्यवस्था ठीक न कर ली जाबे, तब तक किसी को शाख्त्रो 
की वृत्ति लिखने का अधिकार नहीं | हमने तो स्वामीजी का ऊपर 
नाम ( और उसके ) के साथ उपाधि देखकर ही इस बृत्ति की 
अवस्था को समझ लिया था ; क्योंकि उनकी वह उपाधि किसी 
सभा सोलाइटी की ओर से मिली हुई नहीं वास्तव में इस सूत्र 
में ऋषि ले तीन शरीर जो प्रकृति की दशा हैं और दो पुरुष बता 
कर इस देह को ब्रह्माण्ड का चित्र बताया है। प्रकरति का कारण 
शरीर मन अहंकार रूप, रस, गंध, स्पश शब्द और इनके साधन 
नेत्र, नासिका, अवश रसना और त्वचा पाँच ज्ञानेन्द्रिय यथा 
हाथ पाँव जिहा, उपस्थ और गुदा यह पाँच कर्मन्द्रिय यह सब 
१७ वस्तु मिलकर “लिंग शरीरः कह्दा जाता है। प्रथ्वी, जल, 
अग्नि, वायु और आकाश यह स्थूल शरीर, देह में रहनेवाला 
जीव और समस्त ब्रह्माण्ड के शरीर में रहनेवाला ईश्वर है | यद्यपि 
इस अवसर पर और भी विशेष लिखने की आवश्यकता थी 
परंतु यह पुस्तक छोटी और विचार अधिक होने के कारण संक्षेप 
से ही वर्णन किया गया है इस न्यूनता को हमारे पाठकंगण स्वयं 
विचार कर पूरा कर लें अथवा हमें यदि कभी अवसर मिला तो 
चड्डी पुस्तक के रूप में उपस्थित करेंगे। 





ईश्वर का भय 


ईशा वास्य मिंद * सर्व यत्किश्व जगत्यां जगत्‌ । 

तेन त्यक्षेन सुनल्नीथा मागृधाकस्य स्विद्धनम्‌ ॥ & 
यजु० आ० ४ में० 8 

अर्थ--यह जो सम्पूर्ण संसार दृष्टिगोचर हो रहा है अथवा 
जो भिन्न-मिन्न उसके अवयव दिखाई देते हैं। यह सव ईश्वर के 
निवास स्थान हैं और जो मनुष्य परमात्मा की आज्ञाओं को भूल 
जाते हैं, वे सब दुःखों को भोगते हैं | इसलिये हे जीव ! तू किसी 
का धन लेने की इच्छा मत कर। 

: यह कैसा उत्तम उपदेश है कि जिसके समभने से मनुष्य 
सर्वदा पापों से वचकर सुख और शान्ति को प्राप्त कर सकता है | 
क्योंकि मनुष्य में डरने की स्वाभाविक टेव है। जब मनुष्य कोई 
पाप करने लगता है तो उस समय उसके चित्त में यह भय 

* उत्पन्न होता है कि इस पाप को करते हुए कोई देख न लेबे और 
इसी कारण वह सबंद। पाप को छिपाकर करने का प्रयत्न करता 
है, कोई मलुष्य ऐसा नहीं जिसके हृदय में पाप करते भय न 
उपजता हो, इसी भय के कारण वह घर के भीतर जाकर, किवाड़ ., 
बन्द करके और द्वार पर अपने सहयोगियों को खड़ा करके पाप 
करवा है। यदि मनुष्य को यह ज्ञान होता कि मैं पाप करके किसी 
प्रकार भी द्स्ड से नहीं बच सकता तो वह कद्पि पाप न करता ; 
परन्तु मनुष्यों के हृदय में धार्मिक शिक्षा न होने के कारण ४. 
परमात्मा की सत्ता एवं स्व व्यापकता का ज्ञान तो होता ही नहीं, . 


नाक, 


ईश्चर का भय ] २६ 


वह केवल संसारी भय से बचने का अयत्न करते हैं। वत्तमान 
समय में सबसे प्रथम तो गवर्नमेण्ट का भय है। जिसको वह 
इस प्रकार निश्नत्त कर देते हैं कि प्रथम तो इस बन्द घर में कोई 
देखता ही नहीं और यदि कोई मनुष्य देख भी ले और वह्द 
गब्नमेंस्ट का कर्मचारी हो तो उसे कुछ घूस देदी जायगी, इससे 
भी काम न चला तो भूठे साक्षी उपस्थित कर दिये जवेंगे, जिनसे 
कि न्यायालय से अवश्यमेव छोड़ दिया जाऊँगा, यदि इसमें भी 
सफलता न हुई तो वकील (प्राड विवाक ) करके कानूनी 
कमजोरियों से ( नियम तन्रुटियाँ ) जीत जाऊँगा और यदि इन 
बातों से काम न चला तो न्यायाधीशों को पूरी घुस देकर बच 
जाऊँगा, यह विचार हैं। जिनके कारण मनुष्य गवर्नमेण्ट का 
भय होते हुए. भी पाप करना नहीं छोड़ते। दूसरा भय जाति का 
है, बह तो आजकल जाता ही रहा | कारण यह्‌ कि जाति में ऐसे 
मनुष्य बहुत थोड़े देखने में आबेंगे, जो किसी न किसी पाप के 
अपराधी न हों, अब जब्र कोई मजुप्य किसी पापी को जाति 
( सभा ) के समक्ष में उपस्थित करने लगता है तो यह विचार 
तुस्न्त दी उसके सनमें आ पहुँचता है कि वह भी मेरे दोप 
अवश्य प्रकट करेगा । सुतराम्‌ वह अपने विचार को छोड़ देता 
हैं। तीससा भय लोक लाज का है सो इसका तो आज-कल चिह् 
भी नहीं दीखता। जब देश की यह दशा है तो पापों का बढ़ना 
आवश्यक दी है और जब पाप अधिक होने लगे तो दुर्भिक्ष, प्लेग, 
भूकम्प तथा लड़ाई मंगड़े आपत्तियों का आना अत्यावश्यक्रीय 
हैं, जिसकी रोक किसी मलुप्य के हाथ में नहीं, न गवर्नमेर्ट 
इसको रोक सकती है । और न जाति इसका कोई उपाय कर सकती 
हैं, ऐसी अवस्था में बिना धार्मिक शिक्षा दिये मनुष्यों का पापों 
को छोड़ना बहुत ही कठिन है ; क्योंकि प्राचीन काल में जब मनुष्य 
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ईश्वर से डरते थे तो उस समय पाप संसार में बहुत ही थोड़ा 
दिखाई देता था । जबसे वेदों की शिक्षा वन्‍्द्र हो गई और जनता 
नास्तिक हो गई जो ईश्वर को स्थानापन्न मानने लगी तो 
उस समय से मनुष्यों को ईश्वर का भय न रहा, वेदों की पवित्र 
शिक्षा के समय में पाप करना, अति दुष्कर जान पड़ता था। 
क्वोंकि जब मनुष्य यह जानता है कि मेरे पापों का दस्ड देने- 
वाला मेरे सम्मुख विद्यमान है, जिसको में किसी प्रकार की घूस 
से असन्न नहीं कर सकता । न झूठे साज्षियों से छुटकारा होगा, 
क्योंकि स्व॒य॑ देख रह है साक्षी की कैसे मानेगा,न वकील से 
काम चलेगा, क्योंकि वह सर्वज्ञ है। अतः किसी प्रकार धोखे सें 
नहीं आ सकता और न उसके राज्य से भागकर कहीं जा सकता _ 
है, बह तुरंत पापों को भय करके छोड़ देता है ; परंतु इतना ही 
नहीं, एक और भी बुराई है कि जो मनुष्य को साहस दिलाती 
हैं और जिसके कारण वह पाप से नहीं चचता, वह जानता है 
कि जब पुलिस पकड़ने आवेगी तो उसके मुकाबले में सफज्ञता 
, की भी आशा है और वहुधा राजा, महाराजा और नवाव . 
' आदिक तो अपने को पुलिस के भय से रहित समकते हैं; परंतु 
'जब मनुष्य को यह विश्वास हो जांबे कि जिस शक्ति के हाथों में 
मेरे पापों का फन्न देना है, वह इतनी वलशाली है कि संसार के 
बड़े से चड़े महाराजा लाखों सैना, हाथी घोड़े, खड़ग, भुशुरिडि, 
तोष और डिसामेट के गोले आदिक रखते हुए उसके चारेंट मौत _ 
( रुत्यु संदेश ) को एक मिनट के लिये भी नहीं रोक सकते, 
क्योंकि यह समस्त अख्न-शब्बादि तो वाह्य आक्रमण के रोकने के 
निमित् हैं ; परंतु पापों का दण्ड देनेवाली शक्ति तो भीतर विद्य- ., 
मान है, चाहे कितना ही बड़ा दुर्ग ववा लिया जाय केवल वह ,. 
वाह्य शक्तियों से चचने को लाभकारी होगा, आन्तरिक 
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शक्ति से बचने के लिये निकम्मा है| चाहे जितने सहायक हों 
बह भी देहधारी नहीं बचा सकते हैं, चाहे जितने शज्लात्र हों, वह 
भी देहधारी पर ही चलाये जा सकते हैं । 

अब जिस शक्ति से पाप करके हम किसी प्रकार नहीं वच 
सकते और न कोई सांसारिक शक्ति उसको रोक सकती है, ऐसी 
शक्ति की अवज्ञा करना मानों अपने को दुःख के समुद्र में डुबोना 
है। मनुष्य सुख-दुःख का कारण जानकर किसी काम को नहीं 
करता, उसकी इच्छा सुख श्राप्त करने एवं दुःख से बचने की है 
अतः वह पाप को दुःख का कारण जानते हुए कभी नहीं कर 
सकता । यदि संसार सें पाप से वचानेवाली कोई शक्ति है तो 
बह ईश्वर का भय है और वह भी जब कि उसका हृढ़ विश्वांस 
हो जाबे | यदि मनुष्य को यह्‌ विश्वास हो जाबे कि ईश्वर संसार 
के अत्येक खण्ड में विद्यमान है, मेरे भीतर भी है, मैं किसी प्रकार 
उसकी दृष्टि से अपने पापों को नहीं छिपा सकता न ईश्वर के 
पुत्र ( खुदा के बेटे ) का कुःफारा मुझे पाप करने पर दण्ड से 
वचा सकता है ओर न मुहस्मद साहेव की शफ्राअत ( साक्षी ) 
से पापों से बचना हो सकता है और न किसी अकार के छापे 
तिलक तथा भेस धारण करके पापों के फल से बच सकता हूँ तो 
बद भी पाप नहीं करेगा। यह जितने सत-मतान्तर हैं, यह सब 
याप बढ़ाने के कारण हैं, क्योंकि यह सब ईश्वर को सीमावद्ध 
मानते हैं, जिससे कि मनुष्य के हृदय में उसका भय तनिक भी 
नहीं रहता | कतिपय मनुष्य तो यह विचार लेते है कि पाप करके 
८तोवा” कर लेंगे, परमात्मा क्षमा कर देगा। जब तनिक “तोबा” 
करने से पाप क्षमा हो जायेंगे तो पापों से कोई क्‍यों घचेगा ? 
किसी ने कहा कि भार मसीह उठाकर ले गया भक्ञा फिर ईसाई 
पाप से क्यों ब्चें। किसी ने समझा कि गंगा स्नान से मुक्ति 
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होगी और सदस्नों जन्म के पाप छूट जाबेंग। अब बताइये बहू 
क्‍यों पाप से डरेगा ? आज कल तो गंगा जान के लिय दो तीन 
रुपये से अधिक की आवश्यकता नहीं। बल जब दा तीन रपये 
में ही पाप छटने लगे तो फिर धनी क्यों पाप से डरेंगे। हुस 
प्रकार इन सत-मतान्तर वालों ने इखर को एकदेशी मानकर 
सांसारिक गवबर्ममेंट की ऑति पापों के हुद़ाने में अशक घना 
दिया है। चहुधा मनुष्य कहेंगे कि हम तो इखर को एकदेशी 
नहीं मानते ; परन्तु उनसे पृष्ठे तो पंगम्बर ( दूस ) किस प्रकार 
हो सकते हैँ, जबकि तुम्हारा इखर एकदेशी ही नहीं: क्योंकि 
पेग़म्बर का अर्थ पंशगाम ( संदशा ) लान वाला £ ओर पंताम 
सवंदा दर से आया करता है और दूरी सबधा स्ऋदेशी पदायों 
के चीच होती है। सुतगम पंशम्बर मानना हश्चर की एकदेशी 
सानकर उसके भय से संसार को दृटा उ्ते ( संसार की ) पापी 
बनाना है और जो मनुप्य कुफ़ारा से मोज्ञ मानते £, बढ़ मानों 
घूस देकर परमेश्वर के दृर्ठ से बचना चाहने ४ । इसी भांति २ 
लोग अवतार मानते है, वह भी इेखर को एक्देशी मानते £॥ 
नहीं तो वह पहिल किस शरीर में नहीं था. जदों उसने अवतार 
लिया। इसी प्रकार किसी ने उसको सातवें आसमान पर जा 
बैठाया और किसी ने चौथे आसमान पर उसका स्थान ठहराया । 
कोई बेकुएठ में बताने लगा और फोई क्षीर-सागर में ग्रोता खाने 
लगा। किसी ने गोलोक को उसका निवास-स्थान बनाया और 
किसी ने केल्ासवासी जा ठहराया। सारांश यह कि इन मत- 
सतान्तरों के दीपकों ने अपने परिमित प्रकाश के कारण अपने 
प्रकाश के बाहर उसे न देखकर इतना ही चताया, जिससे यह 
समय आगया कि चारों ओर पापों का समुद्र वेग से चह रहा है । 
लोग एक आना के लिये भूठ बोलने के लिये तय्यार हैं । अपनी 
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ईश्वर भक्ति की जगह धन के लिये गँवा देते हैं। कतिपय मनुष्यों 
ने तो धन को परसेश्वर की मूर्ति भी बना दिया। भल्ला उनको 
वैराग्य किस प्रकार हो सकता है ? वह समभते हैं कि यदि और 
किसी की सिफारिश न झुनी जायगी तो उसकी स्त्री, जिसके 
संचय करने में हमारा समस्त जीवन व्यतीत हुआ है, जिसकी 
भक्ति हमने धर्म कर्म और सत्‌ असत्‌ का विचार छोड़ कर की 
है और जिसके लिए हमने लाखों पाप किये हैं. तथा सहस्रो 
मनुष्यों को धोखा दिया है । उसकी सिफ़ारिश, करुणा-कथन से तो 
अवश्य ही काम निकल आवेगा। ऐसे विचारों ने मनुष्य जाति 
के मस्तिष्क को हानि पहुँचाई ह, नहीं-नहीं उनको मनुष्य से पशु 
बना दिया है ; क्योंकि पशु आगामी का विचार न करके केवल 
वर्तमान स्थिति के लिये ही प्रयत्न करता है | इसी प्रकार वर्तमान 
समय के सनुष्य भविष्य के प्रवन्ध को, जो धर्म के द्वारा हो सकता 
है, छोड़कर चतंमान के प्रवन्ध में जिसे कि वे धन से पूर्ण हो 
जानेबाला सममते हैं, लग गये हैं। उनको यह ध्यान नहीं कि 
यह घन हमारे मरने पर हमारे संग नहीं जायगा और इस बात 
का ध्यान हो भी तो क्‍यों? क्योंकि रुत्यु तो आगे होगी और 
उन्होंने पशुओं से यह पाठ पढ़ लिया है कि आगामी की चिंता 
ही न करनी। केवल वत्तंमान के लिये ही अबन्ध करना चाहिए। 
हर बह सम्पूर्ण देश का धन अपने अधिकार में लाना 
चाहते हे। 

यदि कोई ऐसा काम धर्मानुकूल करे, तव तो कोई शिकायत 
का स्थान नहीं ; परन्ठु यह तो अपने साथियों को हानि पहुँचाकर, 
उनको अपने अधिकार सें लाकर उन्हीं की अपना दास बनाना 
चाहते हैं। उन्हें यह पता नहीं कि प्राकृतिक नियमानुकूल मनुष्य 
'इस बात सें असमर्थ है। यह बिना परोपकार किये अपना भला 
दृ० भं० सं ३... * 
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नहीं कर सकता ; क्योंकि परमात्मा ने मनुष्य के शरीर में भिन्न- 
भिन्न अवर्ण; रखकर यह बताया है कि जिस प्रकार ममुष्य के 
शरीर का कोई भाग अपनी सहायता से आप दी लास नहीं उठा 
सकता, जब तक कि अन्य अवयरयों की उसमें सम्मिलित ने कर 
लेब, उद्वहर्णार्थ मनुष्य की आँग्य देखने से कोट लाभ नहीं उठा 
सकती जब तक कि दाथ उस वस्तु को से उठा लें और पांव 
उस भाग पर न चलें जो कि आँख ने हाथ ओर पाव को दिग्याये 
हैं। आँख का कर्तव्य है कि बह पांव को मार्ग दिखाने ओर हाथ 
को उठनिवाली वस्तु दिखावे। परन्तु हाथ भी उसमें कार लाभ 
नहीं उठा सकता, जब तक कि वह उसे अपने पास ने सकगो, या 
तो देह पर मलले या मुख में टाल दे और मुख्य भी उसे अपने पास 
रखकर अकेला उससे लाभ, नहीं उठा सफ़ता । जब तक फि वाह 
उस्ते पेट को न दे देवे । अब पेट उसके भाग छरता है । बाद इन 

वस्तुओं में से जो कि उसके पास आए हे, कोई बस्नु ख्वासे बोग्य 
नहीं और इन आजाय-रईस को जिन्होंने कि बह पहुंचाई है, समूल 
हानिकारक ह तो बह तुरन्त ही वगन कर देता है और हस अकार 
इन अबयवों को बता देता है। जिस पदार्थ को तुमने प्राप्त किया, 
बह तुम्हारे लिग्रे हितकर नहीं. तुस्दें उसकी प्रापरि में धोग्चा हुआ 
परन्तु यदि वह उन्हें उनके लिय लाभदायक समभता है; तो उनमें 
से अशुद्ध भाग जो कि अवयवों के योग्य नहीं, उसे मल स्थान के 
मार्ग से निकाल देता है, और शेप को प्रत्येक अवयब के पास 
आवश्यकतानुसार भेज देता है। यदि यह धअवयव स्वयं उस 
बस्तु से काम लेना चाहें, तो प्रथम तो योग्य और अग्रोग्य का ही 
ज्ञान न होगा; क्योंकि पहिली पहचान भोजन की नमन्न और 
कठोर है। यदि भोजन नम्न हैं, त्तो पच जायगा ; परन्तु कठोर 
पदार्थ आँख के लिये लाभकारी नहीं । अब उस पदार्थ को देखती 
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तो सब से प्रथम आँख है.; परन्तु इस ज्ञान के न होने के कारण 
कि यह नम्न है अथवा कठोर--परीक्षार्थ हाथ को दे देती है। हाथ 
उसको नम्र अथवा कठोर है, यह देख लेता है; परन्तु शष्य के 
रस का ज्ञान नहीं; परन्तु भोजनों में इसका भी संबंध है। अतः 
हाथ इस परीक्षा के निमित्त उसे मुख में रसना इम्द्रिय के पास 
भेज देता है। रसना यदि उसके रस बुरे देखती है, तो तुरंत ही 
छोड़ देंती है, और यदि रस उत्तम है, तो हाथ नाक से गन्ध 
सम्बन्धी सहायता लेते हैं, जो बताती है कि यह पदाथ दुर्ग से 
पूरित और खाने के योग्य नहीं, अथवा खाने योग्य है। जब यह 
सब अवयब अपनी शक्ति के अनुसार जाँच कर लेते हैं, तो मुख 
उस पदाथ को पेट के पास भेज देता है। इनको वह शुद्ध करके 
बुरे भागों को निकाल देता है और उत्तम अंशों को प्रत्येक की 
आवश्यकतानुसार विभाजित कर देता है। अब पेट के अतिरिक्त 
अन्य किसी अवयव के पास इतनी अग्नि नहीं कि वह वस्तु को 
शुद्ध करके हानिकारक अंशों को निकालकर शुद्ध शेप को सबको 
घाँट सके । अतः बाँटने का कार्य पेट को दिया गया। किसी भी 
अवयव को बिना किसी दूसरे की सहायता के भोजन पचाने की 
शक्ति नहीं दी गई, क्योंकि शरीर के किसी एक अवयब को भूल 
से भी कोई विपेला पदार्थ देह में पहुँचकर सम्पूर्ण शरीर को 
हानि पहुँचा सकता है। प्रत्येक को अपने ज्ञान के अनुसार उसके 
ग्राप्त करने के प्रयत्न में लगाकर अन्त में जो इकला हो, उसे 
हिस्सा--रसदी (भोजन भाग ) वॉँटने वाले को सौंपा जाना 
उचित समझा गया | 

इस प्राकृतिक शिक्षा से विद्त होता है कि यदि एक अवयव 
दूसरे अवयव से विरोध करके अपना काम छोड़ दे अथवा उससे 
भी जो फल्न प्राप्त हो उसे भी अपने पास रखले तो परिणाम यह 
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होगा कि चह अवयव अवश्य नाश हो जायगा ; क्योंकि उस वत्तु 
से जो भोजन उसे मिलता था सो न मिलेगा । प्रकृति बतला रही 
है कि जिस प्रकार शरीर के सम्पूर्ण अवयव एक दूसरे के लिये 
काम कर रहू हैं, इसी प्रकार प्रत्येक मनुष्य को दूसरों के लिये काम 
करना चाहिए जिससे कि स्त्रयं उसका अस्तित्व बना रहे अन्यथा 
अपने लिये काम करने में तो अपने जीवन को बनाये रखना निरा 
असम्भव होगा। सारांस यह्‌ कि स्वार्थ का नाश दी उन्नति का 
पहिला भाग है, इसीलिये नीतिकार ने कहां दि-- 
आये निजः परोवेति गणना लघु चेतसाम | 
उदार चरितानान्तु वसुघव कुठुम्बकम्‌ ॥ 
छआर्थ--यह मेरा और यह दूसरों का है, ऐसा थोड़ी बुद्धि- 
वालों का विचार हैं। बुद्धिमान तो समस्त संसार का भी अपना 
कुठुम्ब समभते हैं। यावत्‌ सम्पर्ण जीवों को अपना न सममा 
जाबे, ताबत्‌ मनुष्य को उत्तम कर्म करने की शक्ति ही नहीं होती । 
कत्तिपय मनुष्य यह कहेंगे कि हमें अपनी जाति में दूसरी जाति 
से खत्व आप्त करने की जागृति उत्पन्न करनी चाहिये तथा उसकी 
सहायता करना उचित है ; परन्तु यह विचार प्राकृतिक नियम फे 
नितान्त विरुद्ध है एवं नाश करनेवाला है, क्योंकि हमारे शरीर में 
कई जातियाँ विद्यमान हैं, जैसे एक जाति तो ज्ञानेन्द्रियों की, 
दूसरी कमन्द्रियों की और तीसरी नाड़ियों की। अब यदि 
पानेन्द्रियाँ यह विचार करलें कि हमें कर्मेन्द्रियों की सहायता न 
करनो चाहिये तो आँख हाथ को मार्ग न दिखाकर अपनी सजाति 
नाक, कान, रसना तथा त्वचा को मार्ग दिखाबेगी और अपनी 
वस्तुओं को माहियत ( आन्तरिक दशा ) वतावेंगी, जिसको कि 
“इनमें से एक भी उठाने की शक्ति नहीं रखती । परिणाम यह होगा 
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कि आँख न तो स्वय॑ भोजन आप्त कर सकेगी और न अपनी 
सजा ति ज्ञानेन्द्रियों को भोजन मिलने देगी। इससे यह स्पष्ट प्रकट 
होता है कि आँख का काम है कि कर्मेन्द्रिय--हाथ और पाँव की 
सहायता करे और हाथ पाँव भी ज्ञानेन्द्रिय अर्थात्‌ रसना को 

देवें । यह ऐसा उत्तम पाठ मिल रहा है कि क़ौमी खयाल 
त्वचा ( जाति का भाव ) मनुष्य जाति के लिये हानिकारक है। 
थावत्‌ मनुष्य प्रत्येक को अपना भाई समझकर उसके खत्व 
छीनने से न हटेंगे और 'अपने हृदय में शत्रु-मित्र का भेद रखेंगे 
तावत्‌ उन्नति का स्वप्न में भी दर्शन न होगा। इसलिये आवश्यक 
है कि प्रत्येक मनुष्य बिना विचार जाति के आणी मात्र की 
सहायताथ अयल्न करे जिससे कि स्वयं उसका अस्तित्व भी बना 
रहे | यहाँ से एक और पाठ भी मिलता है कि यदि पेट अपने 
काम को भलीमाँति न करे और उस भोजन को दूसरों को 
बाँटने की जगह अपने ही पास इकट्ठा करले, तो पेट में दढ॑ 
आरम|म्भ हो जाता है। तात्पयं यह कि महान क्लेश हो जाता है 
और यह क्यों ? उस समय जबकि प्राणवायु जो कि अत्येक 
को उसका भाग पहुँचाता है, पेट की सहायता नहीं करता, जिस 
प्रकार आ्राणवायु शरीर के प्रत्येक अवयव में रहकर उनसे काम 
कराता है तथा पेट की सहायता करके उनको बलिए्ठ करने के 
लिये आहार पहुँचाता है।इसी प्रकार संसार में धर्म है जो कि 
अत्येक मनुष्य से काम कराना तथा उससे दूसरों की सहायता 
कराना चाहता है। जहाँ समाज में धन इकट्ठा करने का विचार 
उत्पन्न हो जाता है, उसको कब्ज हो जाता है। तुरन्त ही उसके 
हाथ-पाँव ढीले हो जाते हैं, जिस प्रकार पेट में अधिक समय 
तक बस्तु के रहने से शरीर के अवयवों को हानि पहुँचती 
है, इसी प्रकार समाज के घनी होने से अस्येक मनुष्य शिथिल 
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हो जाता है और चाहता है कि वह स्वयं काम न करे क्योंकि 
जिस सोसाइटी (सम्राज ) की सहायताथ वह काम करना 
चाहता था, अब उस समाज ने धन एकत्रित करके अपनी 
आवश्यकताओं को काम पर नहीं निभर रक्म्रा वरन्‌ मजमआ 
(इकट्ठा करने ) पर रक्ला हं। अब जिस प्रकार पट में 
आहार के इकट्ठा पड़े रहने से सिवाय द्ानि के किसी को 
लाभ नहीं होता, इसी प्रकार समाज के पास अधिक घन 
रहने से उसके अद्ग भनुष्यों में शिश्रिलता होकर अति हानि 
पहुँचती है और आपस में स्वार्थ फेल जाता एँ क्योंकि पहिले 
मनुष्य-लसमाज से पाठ लेते थे, अब समाज उनको एकत्रित 
करने का पाठ पढ़ाती है जो स्वार्थ के अतिरिक्त अन्य किसी 
प्रकार हो. नहीं सकता। इसलिये परमात्मा ने बताया कि तुम 
किसी का धन लेने की इच्छा न करो । जब हम किसी का घन ने 
लेंगे तो हमें स्वयं अपने श्रम से पेदा करना होगा, जब समाज का 
अत्यक अच्च मुहसन ( नेक ) तथा अपने में धर्म रखनवाला होगा 
तो समाज भी इसी प्रकार का होगा, और जब समाज इस प्रकार 
का होगा तब तो अवश्य ही संसार में सुख-ही-सुख्न दीखेगा। 
परन्तु मनुष्य इश्वर को स्व-च्यापक्त न माने तो ग्राण अर्थात 
धर्म रह नहीं सकता | अब जिस प्रकार श्राणवायु की सहायता 
अम्नि से होती है, उसी प्रकार धर्म की सहायता परमात्मा से होती 
है, जहाँ अप्मि थोड़ी हुई तहाँ वायु बिगड़ना आरम्भ होता है, 
इसी अकार जहाँ इश्वर का विश्वास और उसके सबव्यापी होने 
का विचार दूर हो जावे वहाँ धर्म भी वियड़ने लगता है और 
मनुष्य पाप से नहीं डरता है, जिसके लिये एक कथा कहता हैं :-- 

कथा--एक गुरु के दो शिष्य थे एक तो ईश्वर को सर्वव्यापक 
मानता था और उसे विश्वास था कि वह पहाड़ की सर्वोच्च शिखा 


ईश्वर का भय ] ३६ 


में, अति अगाथ समुद्र को सबसे नीची तह में मी विद्यमान है। 
कोई स्तरात उसते शून्य नहीं । परन्तु दूसरा शिष्य इसके विसद्ध 
था ओर इखर को एक देशी समझता था। उसकों विश्वास न था कि 
परमेश्वर प्रत्यक्ष स्थान पर रहता है, वह यह सोचता था कि 
चर पत्यक घर में नहीं रह सकता, क्योंकि बहथा उनमें मेले 
हूं. भज्ञा कहीं उनमें मेरा इश्चवर रह सकता है। बह नहीं जानता 
था कि परमात्मा सबको शुद्ध करते &, उनको कोई अशुद्धि किसी 
स्थान या वस्तु के कारण नहीं जग सकती | गुर उसको समभाता 
पर बह ने समझता बरन्‌ साकारोपासना पर अभिमान किया 
फरता | एक दिन शुरू ने कहा कि बावस ईखर को स्वव्यापक 
न माना जावे सावन संसार से पाप दूर नहीं हों सकते और जब 
तझ संसार में पाप रहेगा. उस समय तक मनुष्यों को सुख नहीं 
प्राप्त है सकता । अतः प्रत्येक मनुप्य को अपने सुख्र के लिये इश्वर 

सवब्यापक सानना उचित & यह सुनकर उस एकदेशी की 
पइपासना करनेत्राल शिए्य्न ने कहां कि में कभी पाप नहीं कर 
सकता । शुरू ने दो चार दिल पीछे दोनों को दो पशु दिय्रे और 
कात कि एस स्थान पर मारना जहाँ कि कोई देखता ने हो एक- 
देशी ज्षानवाला शिष्य यद्यपि सुजन था परन्तु इस अविद्या के 
कारण उसमें सोचने की शक्ति बहुत ही न्यून थी। उसने एक कोठरी 
में जाकर किवाड़ बन्द करके तुरन्त उसे मार दिया। दूसरा शिष्य 
जड़ों कहीं गया प्रत्येक स्थान पर उसे ईश्वर दिखाई दिया। उसने 
विचार कि शुरू की वह आता दे कि जहाँ कोई ने देखता हो वहाँ 
मास्ना परन्तु ऐसा स्थान कोई नहीं । अतः इसको कहीं भी नहीं 
मार सकते, सार यह कि इन चिचारों से एक शिप्य तो मार लाया 
और दूसरा जीता ही लौटा लाया । गुरु ने कहा--क्यों भाई तुमने 
इसे जहाँ मारा, वहाँ कोई देखता तो न था ? दूसरे से कहा 
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कि तुमने मेरी आज्ञा का पालन क्यों नहीं किया और इसको क्‍यों 
नहीं मारा ? तो शिष्य ने उत्तर दिया कि महाराज ! आपकी आज्ञा 
थी कि जहाँ कोई न देखे, वहाँ इसको मारना ; परन्तु मुझे संसार 
में कोई स्थान ऐसा न दीखा कि जहाँ में इसे मारता अर्थात्‌ जहाँ. 
यर कोई न था, वहाँ इेश्वर विद्यमान था । 





न्‍्न 


मिथ्या अमिमान ओर धमम्म का नाश 


प्रिय पाठकंगण ! आजकल धर्म के विपय में ऐसा मिथ्या ज्ञान 
हो रहा है कि कतिपय मूर्खों ने तो इस एक पदार्थ को अनेक 
कल्पना कर लिया है और छुछ मूर्खों मे इस नित्य पदार्थ को 
क्ुणिकवाद की भाँति कल्पित सान लिया है और कतिपय मू्खों 
ने तो धर्म को इतना समझ लिया है कि वे खाथ को धमे से 
अच्छा समझने लग गये हैँ। जिधर देखो “टका धर्म्मः की ध्वनि 
आ रही हैं | जो ब्राह्मण कि धर्म के सामने अ््माण्ड के सुखों को 
काक विष्टा से अधिक न सममभते थे, वही ज्राक्षण आज टके-टके 
पर अपना धर्म बेच रहे हैं, उन्हें मृत्यु का भय तथा बेद-आज्ञा का 
तनिक भी ध्यान नहीं है। दूसरी ओर जो कि धर्म के लिये प्राण 
तक दे दिया करते थे, आजकल वोटी और हड्डी के लिये आत्मा 
का हनन कर रहे हैं । , 
जय पाठकगण ! यदि साथारण हिन्दू क्षत्रियों में यह वात 
पाई जाती तो कोई अचम्भा न था, परन्तु वह लोग जो अपने को 
सुधारक कहते, आये होने का दावा रखते, त्राह्मणादि वर्णों को 
शुण कर्मों से मानते और जहाँ गुण कर्मों का मिलान ठीक न हो 
चहाँ पोषादिक शब्दों का प्रयोग करते हैं ; परन्तु संसार की खाथ्थता 
एक अनोखी वस्तु है और वह भारत में वहुत दिनों से फेल रही 
है, इनमें से भी कतिपय उद्दण्ड मनुष्य तो ऐसे आपे से बाहर 
और मिथ्या अभिमान में लिपटे हुए हें कि उनको तनिक भी नहीं 
धूकता कि हम क्या वक रहे हैं ? ऐसे ही मनुष्य थे ; जिन्होंने खा 
के लिये विश्वासघात करके ज्ञत्री-कुल को कलझ्लित किया; ऐसे 
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ही मनुष्य थे, जिन्होंने कि घन और राज्य के लोभ से अपनी 
वेटियाँ मुसलमान वादशा हों को दीं। ऐसे ही मनृप्य है, जा अब भी 
अपने स्वार्थ में पड़कर माँस खाना और जीवों को हानि पहँचाना 
क्षत्री धर्म समझ रहें हैं ओर जिनकी यह सन्तान हैं, चह ऐसे 
परोपकारी थे कि संसार के जीवों की रक्षा वरना क्षत्री धर्म का 
सर्वोच्च सिद्धान्त मानते थे | हाँ उन जीवों फो जो हिंसक और 
दूसरों को विना कारण हानि पहुँचाते थे, दसरों के रक्तणार्र हिंसक 
जीवों को मारा करते थे | क्या वह अपहिसक जीदों को भी मास्ते 
थे ? नहीं, नहीं। बरन्‌ वह तो हिंसक ओर अधार्मिक मन॒ष्यों को 
भी दण्ड देते तथा मार डालते थे। उनका यह फर्म किसी स्वार्थ 
होता था वरन्‌ उदारता की दृष्टि से। परन्तु अब उ्नकी 
सनन्‍्ताव अपने अज्ञान के कारण अपने खार्थ और दराचारों को 
उन क्षत्रियों के शिर मदृने लग गई है | अब एम उन आरक्षत्रियों 
से प्रश्न करते हैँ कि प्रथम यह तो बताओ कि कौन से बेद शास्त्र 
में लिखा है कि भाँस खाना ज्ञत्रियों का धर्म है? कतिपय मर्ख 
तो इस आखेट के विपय से ही सिद्ध करना चाटटले हैं. कि पहले 
क्षत्री मास खाते थे, परन्तु जब दुए्ट मन॒प्यों को मार डालने की 
राजा का लिय आज्ञा हूँ तो क्या वह सलुप्यों को भी खाने के लिये 
ही सास करते थे। यदि कहो कि मन॒ष्यों को भी इसी उद्देश्य से 
मारते थे तो वह भी खयं॑ अपने का मनप्याहारियों की सन्‍्तान 
चताते है और यदि यह कहो कि वह मनुष्यों का माँस नहीं खाते 
थे तो जिस उद्देश्य से वह सनुष्यों को मारते थे, उसी उ्ेंद 
पशुओं को भारते होंगे। अब तुम्हारा आखेट से माँसाहार सिद्ध 
करना तुम्हारी मूख॑ता है दे 

िय पाठकगण ! आजकल चहुधा मूर्ख और अज्ञानी जो 
भूलकर ज्षत्नियाभिसानी हूँ, कट से कह डालते हैं कि ब्राह्मणों ने 
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रे 
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भारत का सत्यानाश कर दिया, यदि ऐसा कहनेवाले अनाये होते 
तो हमें तनिक भी खेद न होता ; क्योंकि वह लोग जन्म से वर्ण को 
मानते है परन्तु यह मूख तो अपने आपको आये कह कर अपनी 
मूखता से इस श्रेष.्ठ नाम को कलब्वित करते हैं, जबकि आये गुण 
कम से वर्ण मानते हैं और जहाँ ब्राह्मण के लक्षण लिखे हैं, उनसे 
' त्राह्मण को संसार भर का हिंत करनेवाला बताया है। जेसा कि 
आहिक सूत्र आदि में लिखा है :-- 
“शौच मास्तिक्यमम्यासो वेदेपु गुरु पूजनम्‌ । 
प्रियातिथित्वमिज्वा चम्रह्मकायरय लक्षणम्‌!! ।) 
अर्थ--“जिसमें खाभाविक रीति से शौच, आस्तिकता, पेदों 
की, शुरू की पूजा, संसार भर का हित करना, अतिथि सत्कार 
और नित्य अभिहोन्र की वान पाई जाय, वह आह्मण का शरीर 
कहाता है ।? 
“शान्ताः सन्‍्ताः सुशीलाभ सर्व भूत हि्तेर्ताः 
क्रोध कत्‌, न जानन्ति एतद्‌ ब्राह्यण लक्षणम्‌ ॥!! 
अथ--जो शान्ति रखता हो, जिसके आचार व्यवहार सब 
शुद्ध हों, सबसे मित्र भाव से मिलनेवाला, सबका हित अर्थात्‌ 
उपकार करनेवाला और जो क्रोध करना न जानता हो, वह 
न्नाह्मण है । 
: +सुंध्योपासन शीलश्च सौम्यचित्तो दृढ़ त्रतः। 
समःस्वेषु परेपु च एतद ब्राह्मण लक्षणम्‌॥ 
अर्थ:--संध्या करने का आदी, दयाल्ल, दृढ़ त्रत वाला और 


अपने-पराये को एक समान सममनेवाला ज्राह्मण कहाता है। 
प्रिय पाठकगण ! इसी अ्रकार के और वहुत से श्लोक हैं, जिन 
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- से ब्राह्मणों के गुण, कर्म और स्वभाव प्रकट होते हैं। इस अकार के 
शुणों से रहित मिथ्या त्राह्यण अभिमानियों के चरित्रों को पवित्र 
प्राह्मणों के शिर मढ़ना ज्ञत्री पदाभिमानी लोगों की मूखता और 
अनायपन का लक्षण है, हमारे विचार में तो इस समय ब्राह्मण 
ज्षत्नी यह दोनों पद नाममात्र रह गये हैं । और इस प्रकार के 
मनुष्य बहुत ही थोड़े दिखाई देते हैँ । यद्यपि श॒ण कर्म से जाति 
माननेवालों का ऐसा कथन स्वंधा भूँठा दे; परन्तु यदि कोई 
जिज्ञासु पूर्णतया खोज करे तो यह दो ज्षन्नी नामथारियों पर 
ब्राह्मण नामधारियों की अपेक्षा अधिक दीखता है, जिस प्रकार 
वेद की रक्षा जाह्मण का कर्तव्य है, अर्थात्‌ वह उसका पठन-पाठन 
तथा सुनना-सुनाना बनाये रखे, इसी प्रकार क्षत्री का कर्तव्य 
देश तथा प्राणीमात्र की रक्षा करना है । आप ध्यानपूर्वक विचारिये 
कि ब्राह्मणों ने केसे-कैसे कष्टों से वेदों की रक्षा की ? जब कि जैन 
और वौद्धों की ग्रबलता तथा मुसलमान सम्रा्ों के अत्याचार से बेद 
पुस्तक जलने लगी और किसी सी क्षत्री राजा की यह शक्ति न 
रही कि उन अत्याचारियों का सामना करे वरन ज्षत्रियों की तो 
यह दशा होगई कि उन्होंने राज्य के लोभ एवं प्राणों के भय से 
यहाँ तक धर्म और ज्ञत्री कुल के मान को नाश कर दिया कि 
अपनी कन्याएँ यवन बादशाहों को देकर अपने ज्षत्री माम को 
कलकझ्लित कर लिया | उस समय भी दीन ज्राह्मणों ने चेदों को कर्ठ 
कर लिया और उनके खरों के रक्षार्थ हाथ के संकेत नियत करके 
यथासम्भव वेदों को बत्तेमान सन्‍्तान तक पहुँचा दिया, जिसका 
बीज रहने से अब प्रेसों की ऋृपा से एक के करोड़ों होने की 
आशा की जाती है। 

प्रिय पाठकंगण ! यद्यपि भारतवर्प के धर्म के नाश होने में 
शाहयणों का अपराध अधिक दिखाई देता है, परन्तु भारत की 
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और वस्तुओं का नाश तो केवल क्षत्रियों के खा्थ से हुआ है, 
यदि आप खोज करेंगे कि भारत [पर यवनों के राज्य का कारण 
कौन हुआ तो आपको स्पष्ट विदित हो जायगा कि प्रृथ्वीराज के 
मंत्री के पुत्र विजयसिंद के विश्वासधात से बद़कर अन्य कारण 
इसका प्रकट नहीं होता, यद्यपि बहुंत से मनुष्य जयचन्द्र को भी 
इस अपराध का दोपी ठहराते हैं, परन्तु वह भी तो स्वार्थी क्षत्री 
ही था। दूसरे यदि आप पता लगावें कि राना साँगा और 
बाबर के युद्ध सें चित्तीर के महाराना साँगा की किस प्रकार पराजय 
हुयी और किस प्रकार हिन्दू राज्य का अताप बढ़ते-बढ़ते एका- 
एकी नष्ट होगया तो इसका कारण भी सलहदी के राव का 
विश्वासथात ही इतिहासों से प्रकट होता है। यदि आप राज- 
स्थान में इस्लान के फेलने का वरणन पढ़ें तो आपको विद्ित 
हो, जायगा कि ज्ञत्री राजा लोग ही अपने खार्थवश हानि पहुँचाते 
रहे जो कि महाराणा प्रताप के प्रति राजा मानसिंह के व्यवहार से 
प्रकट & । इसी प्रकार जब सिक्‍्ख धर्म उन्नति पर पहुँचा और 
महाराजा सणजीतसिंह के मरने के पीछे अँग्रेजों और सिक्‍खों से 
युद्ध हुआ, उस समय भी ख्वार्थी मनुष्यों के खां और विश्वासघात 
से खालसा कौम ( सिंक्ख ) जैसी महान और वीर जाति नाश 
को प्राप्त होगई, जो कि वड्भवासी प्रेस के छपे हुए सिक्खबाद में 
लालसिंद, राजा गुलावर्सिह, ध्यानसिंह, तेजसिंह तथा रणजोरसिंह 
की करतूतों से प्रकट होता है। इन्हीं मदात्माओं के खाथ ने 
सिक्‍्ख जाति का प्रताप नक्षत्र आकाश से उतार कर पाताल में 
डाल दिया । 

प्रिय पाठकगण ! उपरोक्त बातों के पढ़ने से आप सममभ गये 
होंगे कि खार्थी मनुष्यों के विश्वासघात ने भारतवर्ष का सत्यानाश 
कर दिया। इसकी विद्या, इसका धन, इसकी कारीगरी सब नष्ट 
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हो गयी और अब स्चनाश करके एक दूसरे पर दोप लगाते 
ओर भरगड़ा करते हैं; परन्तु सममनेवाल समझते है. कि यह 
सब व्यथ की वातें हैं, न तो ब्राह्मणों ने है भारतवबप और घर्म 
की हानि की और न ज्ञत्रियों ने ही विश्वासवात किया, क्‍योंकि जब 
गुण से वर्ण माने जाते हैं, तो न मूख और स्वार्थी लोगों में 
ब्राह्मणों के गुश घटा सकते हैं, और न स्वाथचश कन्वानओं को 
लोभ से स्‍्लेच्छों के हाथ सॉप देना अधवा विश्वासधान करके 
देश को हानि पहुँचाना ज्षत्रियों के शुण कम में आ सकता है, 
ओर न अपने लालचवश दूसरों फो दानि पहुंचानवाल बेश्य, 
बैश्य कहा सकते हैं । 

प्रिय पाठकगण ! आजकल सबसे चढ़िया एक ओर राम- 
कहानी छिड़ गई है, जिसने कि बचे बचाय्र भारत के सान को 
भंग करने का वीड़ा उठाया है, अथ|त्‌ इधर तो मृख आहग सब 
उत्तम गुणों को त्यागकर केबल दान लेने अथवा भिन्षा माँगने को 
अपना धर्म बता रहे हैँ, उथर मृख ज्षत्रियों ने सब उत्तम बातों को 
छोड़कर. साँस खाना ओर छोटे-छोट पक्षियों का मारना हो ज्ञाच- 
धर्म समझ लिया, एक ओर आय-समाज के सब्यों ने अपना 
नाम रजिस्टर में लिखाना ही आयेधम का पूर्ण सेराज ( उन्नति 
पराकाष्ठा ) समझ लिया, और कतिपय मनुष्यों से जाते को 
पुकार को समस्‍्ष धर्म कम से बढ़कर मनुष्य जीवन का उद्देश्य 
समझ लिया, सारांश यह कि सब भनुष्य शिक्षित ओर सूरत 
मिथ्या अभिमान में फँसकर भारतवर्ष को नाश करने लगे ओर 
पाप पुण्य के सत्य चिवेंक को एक ओर रख दिया। 

पिय पाठकगण ! जब कि दोनों का विभाग गुण कम से है 
तो हम नहीं जानते कि जिस प्रकार निरक्षर ताह्मण अथवा दूकान- 
दार अपने को ब्राह्मण समझ रहे है, अथवा कायर और स्वार्थी 
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क्षत्री जो कि दासत्व पर कमर कसे हुए हैं और क्षात्र धर्म से 
लाखों कोस दूर जा पड़े हैं। वेश्यागामी और मांसाह।री होने पर 
भी न जाने किस प्रकार क्षत्री कहलाने के अधिकारी हो सकते 
हैं। वैश्य जिनका कि धर्म सर्वदा सदृव्यवहार से धन कमाना 
था, जो पशु-पाल्नन और दूसरों को सुख पहुँचाने का वड़ा साधन 
गिने जाते थे, आज भूड की दुकान खोलकर, धर्म से निरंतर 
पृथक होकर तथा संस्कारों से पूर्ण रहित होकर अपने को वैश्य 
मानते हैं, न जाने उनके पास क्या प्रमाण है। इस समय यदि 
अत्येक वर्ण की अवस्था पर विचार किया जावे तो लगभग सवही 
अपने कर्मों से रहित हैं और कतिपय नवीन वर्ण कायस्थ आदि 
अत्यन्त कायर और निर्ल होते हुए-भी अपने को ज्षत्री मानने 
लग गये हैं | इसी प्रकार के जातिमिथ्याभिमान ने मनुष्यों को 
उत्तम कर्मों से पतित कर दिया है; क्योंकि वह अपने वड़प्पन 
के लिये केब्रल जाति को उपस्थित करते हैं, और गुणकरमों का 
कोई ध्यान नहीं करते, जबकि ब्राह्मण केवल ब्राह्मण के घर जन्म 
लेने से, ज्षत्री क्षत्री के वीये ले उत्पन्न होने तथा कायस्थ चित्र- 
गुप्त की सन्‍्तान होने से अपने को बड़ा मान रहे हैं, तो उनका 
गुण कर्म से कैसे प्रेम हो सकता था ? शोक तो यह है कि इन्होंने 
अपनी भ्ूठी प्रशंसा सिद्ध करने के लिये उन सिथ्या भ्रन्‍्थों को, 
* जिनकी यह कभी भी किसी अन्य दशा में न सानते अब अपने 
हित के लिये, यद्यपि वे समूल बुद्धि विरुद्ध और सत्य से कोसों 
दूर हैं, सत्य मान लिया | यदि हमारे शिक्षित कायस्थों से कोई 
कहता है कि परमात्मा के जुडीशल आफिसर ( न्यायाधीश ) के 
चहाँ कोई मीर मुंशी ( महामन्त्री ) है तो वह भी तुरन्त ही बोल 
उठते कि सर्व-ब्यापक और सबे शक्तिमान्‌ परमात्मा को अपने 
न्याय के लिये किसी अफ़सर की आवश्यकता नहीं, क्योंकि 
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जहाँ स्वयं परमात्मा न हो, वहाँ एजेंट रह सकते हैं और लेखन 
भूल के रोग का उपाय है, परन्तु जिस श्रभु को स्वज्ञ और 
सर्वान्तरयामी कहा जाता है, उसके यहाँ भूल का होना नितान्त 
. असम्भव है, परन्तु अब अपने कुल को सिद्ध करने के लिये इन 
असत्य वातों को भी वे सत्य मानते हैं। 

प्रिय पाठकंगण ! इस श्रकार चारों वर्ण इस मिध्या अभिमान 
के कारण आपस में एक दूसरे को बुरा कह रहे हैं, ब्राह्मण 
ज्ञत्रियों को बुरा वताते हैं, और क्षत्री त्राह्मणों पर दोपारोपण 
करते हैं, कायस्थ वैश्यों को छणा की दृष्टि से देखते हैं. और 
पैश्य उनको उत्तम नहीं ब्रताते। सव से अधिक खेद की बात तो 
यह है कि आयंसमाज जैसे बैदिक धर्म के सदस्य, जो कि शुण 
कर्मों से वर्णों को मानते हैं, उनको इस रोग से, आरोग्यता म्राप्त 
नहीं हुई, वे भी जाति सभाओं में, जो कि भारतवर्ष सें उन्नति 
की सवसे अधिक हानिकारक संस्था हैं, क्योंकि इस मिथ्यामिमान 
का वड़ा भारी कारण ये समायें हैं, लीडिड्न-पार्ट ( मुख्य भाग ) 
ले रहे हैं, और अपनी जाति को बिना गुण कर्म की महत्ता के 
औरों से उत्तम वता रहे हैं। विशेष शोक तो इस पर है कि इस 
प्रकार के मूर्ख लोग जब आयेसमाज में बैठते हैं, तो उस समय 
बर्णों को गुण कर्म से वनाने पर जोर देंते हैं, परन्तु जब बाहर 
जाते हैं तो उसके विरुद्ध जाति-सभाओं में इसका खंडन करते हैँ 

प्रिय पाठकगण ! कहाँ तक लिखें--भारत के छुर्भाग्य ने इस 
मिथ्यासिमान को सारतवासियों के हृदय पर इस अकार अक्लित 
कर. दिया है कि जिसका दूर होना भी अति कठिन है और 
यावत्त्‌ यह शुद्ध न हो जावे ताबत्‌ भारतवासियों के गुण के 
शुद्ध ही नहीं हो सकते और जब तक शुण कर्म न सुधर जाये 
तब तक भारत में जीवन ही नहीं आ सकता और बिना जीवन 
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उन्नति दुलंभ है। सुतराम्‌ आये समाजों और धार्मिक पुरुषों को 
उचित है कि इस मिथ्याभिमान को नष्ट करने का प्रयत्न करें, 
जिससे यह देश फिर पहिली अवस्था पर आ जावे और संसार 
में शान्ति फेज्न सके | 

प्रिय पाठकगए ! यद्यपि हम लाखों प्रकार का अय्न करते हैं. 
कि भारत में धर्म का प्रचार हो ; परन्तु यावन्‌ इस देश से मिथ्या- 
भिम्तान का चाश नहीं होता तावन्‌ भारत की अवनति दिन-दिन 
बढ़ती ही जायगी । यही नहीं कि मनुष्य केवल जाति के सम्बन्ध 
में ही मिला अभिमान को बतते हों वरन और दशाओं में भी 
जैपे कि अंग्रेजों पढ़ें हुए अपने आपको देश हिलेपी तथा कुपढ़ 
मनुष्यों को मृर्य और घुसा चीवनेबाला सममते हैं; परन्तु यदि 
विवारप्रक देखा जाबे तो यह भी उनको बुद्धि की निग्रेलता 
ओर मिस्या अभिमान दी है; क्योंकि देश का वास्तविक लाभ तो 
केवल अनपद कृपकों से ही होता हें, यह तो केवल क्ृपकों की 
कमाई ठगकर खानेंवले हैँ। जदाँ तक देखा जाता है--भारतवर्प 
में सिथ्याभिमान की अचत्तता दीख पड़ती दे और यही अभिमान 
जाति, विद्या और धन आदिक भिन्न-भिन्न साधनों से काम में 
लाया जाता दे, इसी से यहाँ की 'उन्तति रुक गई | अतः हमें उचित 
हैँ कि हर प्रकार के मिथ्यामिमानों का नाश करके देश को 
लाभ पहुँचाने का अयत्र करें । 
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प्यारे पाठकगण ! एक वार वर्षा ऋतु में जब कि चारों ओर 
घनधोर घटा छा रही थी और अंधेरा इस कदर हो गया था कि 
अपना हाथ भी दिखाई न देता था । उस समय एक स्त्री और पुरुष 
अपने घर में वेखवर सो रहे थे, चोरों ने उनके धर सें कूमल 
* लगाकर बहुत ग्ेशनी कर ली थी और वेतहासा उनका माल 
ले जा रहे थे। उन्हें अपनी और अपने माल की कुछ सुध न थी 
और न यह मालूम था कि हमारे घर में चोर घुस आये हैं। सोने 
के समय वे अपने घर को मज़बूत समझ कर निडर सोये थे, उस 
समय उन्हें कभी भी यक्नीन नहीं था कि ऐसे मज़बूत घर में किस 
तरह पर चोर आ सकते हैं ; लेकिन वर्षा ऋतु के जोर, जमाने 
के भाव ने उस सकात को ऐसा मज़बूत नहीं रहने दिया था, 
जैसा कि बह समझ कर सोये थे। चोरों ने मुख्तलिफ़ रास्ते उस 
घर से माल्न निकालने के लिये पेदा कर लिये थे, जिनका हाल 
घरबालों से बिलकुल छिपा हुआ था | इस तरह पर जब एक चौथाई 
के करीव माल निकल गया और यकीन था कि शेप भी निकल 
जाता कि उस वर्षा सें एक विजली का गोला छूटा, जिसने सोते 
हुओं को गहरी नींद से जगा दिया और बिजली कड़की, पहले 
पुरुष जागा और उसने देखा कि घर में चारों ओर छेद हो रहे हैं| 
उसने उन्तको अच्छी तरह देखने के वास्ते कि किस क़द्र माल 
गया है, सामान्य-रोशनी की तलाश शुरू की, कुछ तो आऑँधेरे के 
सबब से और दूसरे इस सबब से कि चोर साभान्य-रोशनी को 
पहले ही ले गये ; क्योंकि वह्‌ उत्त स्री पुरुप के बल और पराक्रम 
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का इतिहास सुन चुके थे, उन्हें ख्याल था कि जब तक ये सोये हुए 
हैं, तत्र तक दम इनका कुछ ले जा सकते हैं; लेकिन इनके 
. जानने पर माल ले जाना तो क्या वल्कि जान वचाना भी मुश्किल 

होगा और शेशनी के न होने से अगर ये जाग भी जावें तो हमारा 
कुछ भी न कर सकेंगे ; क्योंकि अव्वल तो अँधेरी रात में इनको 
हमारा स्वरूप ही नज़र सम आवेगा-दूसरे अपने खोये 

हुए माल का त्रिलकुल हाल न मालूम होगा, जिसके लिये ये 
हमारा पीछा करने के लिये तेयार होंगे । उनका यह इरादा 
था कि वह उनका माल ले जाने के बाद उनको जान से भी सार 
डालें : लेकिन अभी तक उसका इतम्तिज़ाम नहीं होने पाया था 
कि अचानक प्रिजली की कड़क से उन्हें जगा ही दिया। पुरुष 
में उठते ही रोशनी की तलाश शुरू की ; लेकिन रोशनी की तलाश 
करना भी उसके लिये मुश्किल हो रहा था; किंतु विजली की रोशनी 
उसको ज़रा-जरा-सी मदद दे रही थी, जिसके ज़रिये से उसने यह्‌ 
मालूम फर लिया था क्ि मेरे घर में चोरों ने बहुत से छेद कर लिये 
हैं और वहत-सा माल भी ते गये है। उसने चाहा कि उन सूराखों 
को बन्द करके चोरों के पीछे अपना माल छीनने के लित जावे 
आर जिस कदर हो सके अपना साल वापस ले, उसका ख्याल 
था कि जब तक यह झुराख बन्‍्द्र नहीं होंग, तब तक चोरों के 
हाथ से माल बचाना बहुत ही मुश्किल द्वीगा। इतने में उसकी 
व्रीभी उठ खडी हुई और उसने पुरुष से पूछा कि तुम क्‍या 
करना चाहते हो, उसने कहा कि इन सूराखों को वन्‍्द करके इन , 
चोरों को पकढ़ने ओर माल लाने की कोशिश करूँगा। जीने 
कहा क्रि भें हरगिज ऐसा न करने दूँगी यह सूराख तो घर का 
साज द्‌ सामान दससों को दिखलाते हैँ। क्योंकि हमारे दरवाजे 
से ते। बहत से लोग हमारे घर के पदार्थों को देख नहीं सकते 
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और ठुम किसी चोर को मत पकड़ो अगर तुम्हारा कुछ माल 
ले गये तो ले जाने दो, वह हमारी किस्मत का नहीं वह उन्हीं का 
होगा, हसारे घर में कुछ कमी नहीं। पुरुष ने उसका सममाया 
कि अगर थोड़ा-थोड़ा इसी तरह ले जाते रहेंग तो तुम एक दिन 
कंगाल हो जाओगी और इन सूराखों को बन्द करना तो भला 
काम है; क्योंकि उनकी राह से शत्र आकर हमें बहुत हानि पहुँचा 
सकते हैं। स्री ने कहा ने सनातन से यह सूराख चले आते हैं । 
अब इनके बन्द करने की आवश्यकता नहीं और तुम जो कहते 
हो कि थोड़ा-थोड़ा माल चोरों के पास वशबर निकल जाने से 
तुम कंगाल हो जाओगी, तो मेरे पास इतना माल है कि हज़ारों वर्षो 
में खतम न होगा और आगे का हाल कौन जानता है । ग़रजे की 
इसी तरह की बहस ओर प्रश्नो्तर होते हुए ज्री पुरुष के पीछे 
ऐसी पड़ी कि जिसको बाहर जाना ओर सूराखों को बन्द करना 
और अपना माल वापस लाना बहुत ही मुश्किल होगया। जब 
चोरों ने देखा कि ख्री उसके पीछे भूतनी होकर चिपट गई है, वह 
किसी तरह भी अपना माल हमसे वापस नहीं ले सकता और न 
ऐसी दशा में हमसे सामना कर सकता है ; तो उन्होंने दिलेर होकर - 
पुरुष पर हमले करने शुरू किये और सूराखों के रास्ते और भी 
माल ले जाने लगे | वेचारे पुरुष को अपने बुजुर्गों का माल जाते 
हुए देखकर बहुत ही शोक हो रहा था पर क्या करे, इधर दुश्मनों 
का सामना, उधर सत्री की जबरदस्ती और कट वाक्य उस पर 
गेशनी की कमी, गरज़ कि एक मुसीबत हो तो उसका बन्दोवस्त 
भी हो सके, उसका हर एक पत्ता भी दुश्मन हो रहा था 5 लेकिन 
पुरुष जिसको अपने बुजुर्गों से मजबूती और बुद्धिमानी से काम 
करने का सवक मिल चुका था, चह वरावर अपना काम करता 
चला गया। थोड़े अर्से में श्री जव उसको रोकते-रोकतें थक गई 
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और उसने छोड़कर कहा जा--निपूतते जा, भेरे घर से बाहर निकल 
तेरा यहाँ क्या काम ! जा, चोरों के पीछे जा ? अपना कास कर 
लेकिन ये सूराख जो हैं कभी वन्द न करने दूँगी और न उस 
असबाब को जो चोरों के हाथ में गया है, जिसके छूने से मुमे 
पाप मालूस होता है, इस घर में लाने दूँगी। सर्द ने कहय--यह 
तुम्हारी वात अच्छी नहीं, क्या तुम्हारा माल जो चोरों के हाथ में 
चला गया है, अब वह किसी तरह भी शुद्ध नहीं हो सकता । हमें 
” उसकी शुद्धि के लिये कोशिश करनी चाहिये, जब कि तुम्हारे धम 
में जो अपवित्र होगई हो, उसके शुद्ध करने का तरीका मौजूद है, 
तो फिर तुम क्‍यों नहीं उस धर्म को सानतीं ! 
प्यारे पाठकंगण ! आप इस सिद्धान्त को ुन चुके, शायद्‌ 
आप में से कई सज्जन इस दृष्टान्त के मतलब को भी समझ गये 
होंगे ; क्योंकि वहुत से भाइयों को इसके असल हाल जानने की 
इच्छा ही इसलिये मज़मून की असलियत की व्याख्या को 
जाती है। 
प्यारे सित्रो ! ज़ब महाभारत के बाद भारतवप में बेद का 
सूय्ये छिप गया तो अज्ञान की घटाओं से महा अन्धकार हो 
गया और वाममार्ग की आचार व्यवहार की खराबी ने ऐसा 
ज़ोर डाला कि भारतवासियों को धमम कर्म का जरा भी ज्ञान न 
रहां। हर आदमी वेसुध आलस्य की नींद में मस्त होगया । भारत- 
बे की ऐसी दशा हो गई कि बेदिक धर्म की जगह बहुत सी 
बनावटी सम्प्रदायें हो गई और लोग अपने सस्प्रदायों के बुरे-से- 
घुरे कर्मों को भी अच्छा बतलाने लगे। बहुतों ने शराव, कवाव 
और भोग को धर्म बतला दिया, वहुतों ने इससे भी बहुत खराब 
बातों को जायज कर दिया। ऐसा होते ही चारों ओर से ग्रेर मज- 
हब वालों के हमले भारतवर्ष पर होने लगे और उन्होंने वैदिक 
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धर्म-के सानने वालों को अपने मत में लाना शुरू किया। बेदिक 
धर्म में वाममार्ग के साथ मुद्दत तक पड़ोस में रहने से उनकी 
बहुत-सी बातें आ गई थीं, जिससे वैदिक धर्म ऐसा मज़बूत नहीं 
रहा था जैसा कि सृष्टि के आरम्भ से लेकर महाभारत के जमाने 
तक | इसकी कमजोरी और वासमार्ग की बू-बास ने यहाँ पर 
गीद्ध बे 0३० कं पघैदिक 
बौद्ध, जैनी, मुसलमान व ईसाई चारों मजहबों को वेदिक धर्म के 
आनुयायी यानी वेद के माननेवालों को अपने धर्म में लाने का 
भौक़ा दिया। यहाँ तक कि भारतवर्ष में बौद्ध और जैनमत के फेलने 
के बाद करीवन छः करोड़ आदमी मुसलमान हो गये और अरसा 


| 


१४० साल में क़रीवन २४ लाख हिन्दू ईसाई धर्म में चले गये । 
शेसी हाल्वत में दुनिया के तमाम मजहवों करा यह ख्याल था 
कि इसी तरह एक दिन वेदिक-धर्म का खातमा हो जायगा और 
कुल वेद के माननेवाले ० रह जावेंगे ; लेकिन परमात्मा को यह्‌ 
बात मंजूर नहीं थी कि उसका दिया हुआ ज्ञान संसार में से 
अलग हो जावे और लोग हमेशा के लिये ऐसी महा ऑँथेरी रात्रि 
में पड़े रहें | इस वास्ते उसने अपनी कृपा से इस घनधघोर रात्रि में 
एक विजली का गोला छोड़ा, जिसने एक दफा सारे संसार की 
नींद को दूर कर दिया | यद्यपि वहुत-से आदमी थोड़ी देर बाद फिर 
खुवाप में चले गये ; लेकिन एकबार तो सबके लिये हलचल पड़ 
गई। वह गोला स्वामी दयानन्द के उपदेश का जोरदार शब्द्‌ 
था, जिसने भारतवासियों को नहीं बल्कि कुल संसार को धर्म की 
तहकीकात की तरफ़ रुजू कर दिया। अमेरिका और इड्जजेंड के 
माइह परस्त ( प्रकृति उपासक ) मुल्कों में जहाँ पर मास्तिकता का 
जोर हुद्द से ज्यादा बढ़ गया था, हज़ारों आदमियों को धर्म की 
तहकीक़ात का शौक हुआ और लोग इश्वरी-ज्ञान की तहकीकात में 
ज्ञग गये । उस महात्मा के उपदेश से आये-समाज ने जागकर इस 
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बात की तलाश की कि किस तरह पर हमारे मुल्क की यह 
हालत हो गई है, लेकिन मुसलमानों ने हिन्दुओं के मजहब की 
कुल किताबें जो उनके हाथ लगीं जला दी थीं और वहुत-सी 
कितावें हिन्दुस्तान की जमन वरेरह योरोप के देशों में चली गई | 
इसलिये आये-सम्ताज को बड़ों की किताबों की तलाश की बहुत 
ज़रूरत मालूम हुई, जिससे वह अपने भाइयों को जो वाममार्ग से 
देदा हुईं बुरी रीतियों को देख वैदिक धर्म को छोड़ इसाई और 
मुसलमान मजहव में जा रहे हैं; किसी तरह उन रीतियों को दूर 
कर उनको वैदिक धर्म से पतित होने से वचावें और जो लोग 
बैदिक धर्म से पतित हो चुके हैं, उनको वापस लाने की कोशिश 
करें, ताकि बैदिक धर्म फिर वैसी ही हालत में आ जावे, जैसा कि 
वह महाभारत के पहले था ; लेकिन आये समाज के वाद ही एक 
सी, धर्म सभा के नाम से उठी, जिसने आये-समाज का दासन पकड़ 
लिया और कहा--खबरदार ! ठुम इन चुराइयों को दूर मत करो 
इनसे हमारे धर्म की खूबी और बुजुर्गी जाहिर होती है और तुमको 
क्या पड़ी है ? कोई धरम पर रहे या न रहे | परंतु आये समाज का 
जो ख्याल था कि वेद्कि धर्म के माननेवाले जो ईसाई मुसलमान 
इत्यादि मजहवों में अपनी ग़लती था किसी विपय के लालच से 
गये हैं । जो हमारी तरह ऋषियों की औलाद हैं; लेकिन 
अपने बुजुर्गों के सच्चे धर्म को चसवब नादानी के हानि पहुँचा 
रहे हैं; उनको समझाकर और आयश्वित कराकर फिर उनको 
ऋषि सनन्‍्तान बना दिया जावे कि श्रीमान स्वगंचासी महाराज 
ज़म्बू काश्मीर ने काशी इत्यादि के परिडतों से साबित करा दिया - 
है कि धर्म के न जानने से जो ईसाई वा मुसलमान हो जावे, उनको 
आयश्रित्त करके शुद्ध कर लेना विलकुल धर्मशात्र और बेदों की 
आज्ञा के अनुसार है, जिसके लिये महाराज ने ( रणवीर रज्नाकर ) 
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नामी पुस्तक पर वहुत से पश्चितों के हस्ताक्षर भी करा दिये हैं । 
लेकिन भारतवर्ष के कुदिन ने अब भी धर्म सभा के मूर्ख और , 
अपस्वार्थी मनुष्यों को श्रायश्रित्त का शत्रु बना रक्‍्खा है । जिससे 
चैदिक धर्म की वह कमी जो मुसलमान बादशाहों की जबरदस्ती से 
पैदा होगई थी, पूरी होनी कठिन ज्ञात होती ह। बावजूद कि धर्म 
सभा में ऐसे लोग भी मौजूद हैँ, जो मुसलमान डाक्टरों की दवाई 
स्तेमाल करते हैं, जिसमें उनका पानी मिला होता है | मुसलमानों के 
हाथ का सोडावाटर पी लेते हैं, मुसलमान वेश्याओं के साथ सख्ा लेते 
हैं, इस क्रिस्म के मुसलमानों के साथ खानेवाले तो शुद्ध हैं और जो 
लोग धर्म-रक्षा के लिये मुसलमान और ईसाइयों को जो पहले 
हिन्दू थे शुद्ध करके मिला लेते हैँ, वह अशुद्ध हैं| सच है घोर 
कलियुग का यही घर है कि रक्षक अपविन्न और पेश्यागामी और 
शराबी और कवावी पवित्र | अगर इतना अज्ञान न छा जाता तो 
भारत का दुर्भाग्य किस तरह कामयाव होता । 

प्यारे पाठकगण ! आयंसमाज जो भारतवर्ष के धम और 
विद्या का वचानेवाला है, जिसका उद्देश्य ही सम्पूर्ण संसार को 
सुख पहुँचाना है और अपने तन, मन से आपकी सेवा में लग 
रहा है, उसको अपस्वार्थियों ने भूठी गप्पों और धोखे की चालों 
से ऐसा बदनाम कर दिया है, जिससे भारतवासी अपने परमहित- 
कारक को नफ़रत की निगाह से देखते हैं। जहाँ पर इस फ़िस्स 
की महा अन्येर रात्रि हो, वहाँ उन्नति की आशा करना बहुत दी 
कठिन है। अफसोस की वात तो यह है कि आज ऋियों की 
सन्‍्तानों का धर्म रोटियों पर विक रहा है, सब लोग ऐसे सूख हैं 
कि चह धर्म के शब्द की असलियत से भी जानकार नहीं हैं, और 
लोग जानते हैं. कि उनका रोजगार अभी खराबियों और बुरी रीतों 
पर क्वायम है, अर्थात्‌ इस ख्याल में हैं कि आज हम सचाई की 
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ओर ध्यान देंगे तो लोगों में हमारी विद्या की पोल खुल जायगी, 
वह कहेंगे कि आज तक परिंडत होकर ग्रलत कायदों के कायल 
रहे । गर्जकि पढ़े लिखेडऔर पण्डित तो इस आफत में फँसे हें 
ओर अनपदू और मूखेता के कारण मँमधार में डूब रहे हैं, इन 
लोगों के अपखाथ ( खुद्गर्ज़ी ) और बेवकरूफ़ी से वैदिक धर्स 
अतिद्न तबाह होता चला जाता है। ये लोग यह नहीं सोचते कि 
उनकी बेवकूफी से छः करोड़ हिन्दू मुसलमान हो गये और पत्मीस 
लाख आदमी ईसाई हो गये । आज जिस कदर हानि हिन्दू मुसल- 
मानों के कगड़ों से हो रही है, अगर ये भाई जो मुसलमान हुए हैं 
न होते तो कभी मुमकिन न था कि भारतवर्ष की, यह दशा होती। 
' लेकिन आज आधी ताकत जिससे कुछ मुल्क का फायदा होता, 
आपस के भागड़ों में ख्च हो रही है, जो आयेसमाज ने इस बात 
की कोशिश की कि हिन्दुओं को मुसलमान और ईसाई होने से 
बचाये और जो लोग गलती से हो चुके हैं, उनको भ्रायश्वित्त करा 
कर वापस ले तो यह अपस्वार्थी लोग बेवकूफ़ लोगों को वहकाकर 
आयेसमाज को धरम रक्षा से बाज रखने की कोशिश करते हैं। 
प्यारे पाठकंगण ! सनातन धर्म सभा अगर किसी अच्छे 
काम का अचार करती तो आयेसमाज को बहुत मदद मिलती ; 
लेकिन यह तो बजाय उपकार के मगड़े में डालने का वन्दोवस्त 
करती है। यद्यपि आयेसमाज शतिद्न बहुत उन्नति करता चला 
जाता है; लेकिन धर्मसमाज के भगड़ों ने आयेसमाज की गति 
को बिलकुल बद्ल दिया है। आयेससाज का उद्देश्य यह नहीं था 
कि वह वैदिक धर्म के माननेवालों में और झगड़े उपस्थित करे 
इसका उद्देश्य तो केवल वैदिक धर्म की रक्षा करना था और जो 
छिद्र जैन, बौद्ध, ईसाई और मुसलमान लोगों की तालीम से 
वैदिक धर्म में पेदा हो गये हैं, उनको बिलकुल अलग करके शुद्ध 
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चैदिक धर्म को जिसके सामने संसार के किसी सत का वल नहीं 
कि अपने मत को उपस्थित रख के संसार भर में फैला दे। लेकिन 
शोक तो यह है कि भारतवर्ष में उत्तम वर्ण और सब से श्रेष्ठ 
कक्षा के मनुष्य यानी त्राह्षण और साधु अब उन्हीं अशुद्धियों 
के बचाने वाले हो गये हैं, जो और मतों के सम्बन्ध से पेंदा 
दो गई हैं। 

प्यारे पाठकगण ! क्या कोई सनातन धर्म का परिडत बतला 
: सकता है कि बेद और वेदालुकूल पुस्तकों सें कहीं मुसलमान मुद्दों 
की कवर की पूजा लिखी हैं? आप में से कोई इसका सबूत दे 
सकता है ? कदापि नहीं ? क्या कोई वतला सकता है कि सनातन 
ऋषि मुनि इसी भाँति पर धर्म से अलग रद कर केवल संसार 
का धन कमाने को ही धर्म कर्म मानते थे ? जेसा कि आजकल 
हमारे चहुत से भाई कर रहे हैं, क्या यह रामलीला का खेल कोई 
सनातन धर्म सिद्ध कर सकता है, क्या अपने बुजुर्गों को चोर और 
जार वतला सकता है ? जिस तरह हमारे सनातन धर्मी लोग 
महात्मा कृष्ण जैसे योगिराज को बतला रहे हैं, कया कहें एक 
वात हो तो वतलाबें, जिधर देखो उधर काम चौपट हो रहा है, 
केवल इस लिये कि हमारे देश के खतन्री चनियें अपनी धर्म 
पुरुतकों के पढ़ने के लिये विद्या की आँख नहीं रखते | इस 
कारणों से उतको अन्धे को भाँति दूसरे की अन्धाघुन्ध तालीम 
होती चली जाती है। जिस प्रकार एक अन्धा दूसरे अन्धे के 
अन्धा होने को नहीं जान सकता, ऐसे ही यह मूर्ख लोग अनपढ़ 
ब्राह्मणों और और साधुओं की मूखंता और अशुद्ध तालीम को 
' नहीं समझ सकते | इसलिये हर एक आदमी को हौसला पेंदा 
होगया है कि वह जो चाहे शाज्रों का नाम लेकर उनको सममावे। 

प्यारे पाठकगण ! यद्यपि शास्त्रों और बुजुर्गों में इनकी श्रद्धा 
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प्रशंसनीय है, लेकिन ज्ञान की कमी से हानिकारक हो रही है । 
अगर ये मनुण्य वेद विद्या की कुछ तालीम पाकर कुछ विचारते 
ओऔर उस पर इसी श्रद्धा से असल करते, जैसा कि आज कल 
करते हैं तो जरूर मोक्ष पद के भागी होते ; लेकिन अक़सोस तो 
यह हैँ कि ये धर्म समा के लोग ऐसे खुदगरज़ हो रहे हैं कि 
अपने क्वायदों की आप जड़ काटते हैं, कहते तो यह हैं कि 
बर्ण उत्पत्ति से है और आयेसमाज से दिन रात इस बात 
पर भड़ा. करते हैं कि गुण कर्म से वर्ण नहीं चल्कि वीय से 
है ; लेकिन अमली तरीका इसके बिलकुल खिलाफ़ है, इनको समा 
के बड़े-बड़े उपदेशक् वढ़ई, रोड़े इत्यादि जातियों के हैं, जो कोई 
तो सागर संन्‍्यासी वन गया है और कोई उदासी कोई निर्मला 
गरजे कि लोगों ने साधुओं का भेप बदल लिया है अब जय से 
भेष से तो उनका वर्ण बदल गया कि अब उनके धर्म सभा के 
आ्राह्मण तक स्वासीजी मद्दारण कहते और उनकी इज्जत मिस्ल 
अपने गुरु संन्यासियों के करते हैं और यह ख्याल नहीं करते 
कि वह बी से चुई हैं या शूद्ध हैं, उनको वर्ण से कोई गरज 
नहीं सिर्फ़ सेप से गरज है । 

प्यारे पाठकंगण ! अपनी ग़लत समझ से है सेम्बरान 
( सभासद ) सनातन धर्म सभा अमल वही करते हैं कि जो 
आये समाज के अबुसार है; लेकिन जबानी तौर पर दिन गत 
स्वामी दयानन्द सरस्वती जैसे धर्मात्मा परोपकारी को जिसने कि 
चैदिक धर्मियों की काया पलट दी अर्थात्‌ जो वेदिक धर्मी मुसल- 
मान और ईसाई उनके मुक़ाबिले में बहस करने से घबराते थे 
आज मुसलमान और ईसाई उनसे बहस हे में घबरा रहे 
और पहले हिन्दू लोग दिन रात मुसलमान हो रहे थे, अब 
बहुत ही कम लोग हैं, जो घर्म समक कर मुसलमान और ईसाई 
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हों। बल्कि उनका कमजोर धर्म समझ कर वापस आ रहे हैं। 
कई हज़ार आदमी वापस आ चुका है। यह सनातन धर्म के 
पंडित जानते हैं. कि रवामी दयानन्द के सिद्धान्त बिलकुत्न वेद के 
अनुकूल हैं और उन्होंने ऋषियों की राय के विरुद्ध कुछ नहीं लिखा 
है। उनकी मेहनत और गालियों से आय्येसमाज का कुछ लुक- 
सान नहीं हो सकता लेकिन फिर भी अपने रोजगार की हानि समझ 
कर ऐसे अधम को कर रहे हैं। परमेश्वर ! इस महारात्री को मिटा 
कर हमारे भाइयों को बुद्धि दे, जिससे वे सनातन चैदिक धर्म को 
अहण करके उसका प्रचार करें । 
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प्यारे आयेवत्त के रहनेवालो ! आजकल आयेवर्त के चारों 
ओर यह धूम मची हुई है कि अमुक स्थान पर डाकू आये और 
अमुक मनुष्य को मार कर इतना धन लूट ले गये। भ्रत्येक मनुष्य 
के मुख से डाकू शब्द सुना जाता है; परन्तु चहुत थोड़े मनुष्य 
हैं, जो इस शब्द के वास्तविक अर्थ को जानते हैं | 

प्रिय पाठकगण ( डाकू की शिक्षा यह है कि बह सवंदा घनो- 
पाजन करना अपने जीवन का उद्देश्य समझता है, वह जहाँ पर 
कोई राजकीय कर्मचारी देखता है अथवा कोई और शजाक्ष से 
सुसज्ित शक्ति सन्मुख आती है वहाँ से तुरन्त हट जाता है। 
उसे जहाँ कष्ट की सम्भावना हो और घन मिलता हुआ न दीखे, 
वहाँ वह भूल कर भी नहीं जाता। उसकी दृष्टि में समस्त नष्ट 
हो अथवा प्रसन्न रहें कुछ वात नहीं, उसका उद्देश्य तो येन-केन 
प्रकारेण आनन्द को प्राप्त करना तथा अपनी कीर्ति फेलाना है । 

प्रिय पाठकगण ! डाकू शब्द संस्कृत भाषा के दस्यु शब्द का 
अपश्रंश जान पड़ता है, जिसका अर्थ यह है कि अपनी शक्ति से 
दूसरे का धन छीनकर खाना और ख्यं प्रेदा करने का यत्न न 
करना । जब विचार किया जाता है तो शक्ति चार प्रकार की है;-- 
श्र चल, विद्यावल, बुद्धिवत और अनुभववल ! हाँ पाँचवाँ घन 
का घल और है, इन्हीं पाँच शक्तियों द्वारा मनुष्य दूसरों के 
मात्र को भ्राप्त करके आप लाभ उठाता है । परन्तु आज-कल 
शब्न के वल से जो किसी का धन हस्ण करता है, उसी को डाकू 
कहते हैं. अन्य को नहीं | यह स्प्टतया पक्षपात और अन्याय है । 
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मैं जहाँ तक देखता हूँ, लद्ठ का वल सब से ह्वीन है। उदाहरणाय 
एक कृपक ने अपने सम्पूर्ण वर्ष के परिश्रम से दो सौ मन अन्न 
उत्पन्न किया | इसमें से लगभग एक्त तिहाई तो गवर्नमेणट और 
जमींदारों ने छीन लिया, बहुत-सा भाग चौहरे ने व्याज़ में फिल्तों 
से ले लिया, वहुत-सा मुकदमेवाज़ी में वकील साहब और न्यायालय 
के डाकू अर्थात्‌ घूँसखोरों ने उड़ा लिया और बहुत-सा दुकानदारों 
ने वस्तुओं के मुनाफे के रूप में अर्थात्‌ एक रुपय के पदाथ को 
डेढ़ रुपया ऐंठ लिया। इसी प्रकार लुटतें लुटते दो सौ मन 
अन्न में से २५ मन अन्न बचा, अब वताइय तो सही बह दीन 
क्या तो आप खाबे, क्या चेलों को खिलावे, क्रिससे कुट्धम्ब का 
पालन करे और क्या बचाव । जिससे कि दुर्भिक्ष के लिय भोजन, 
पशुओं के मरने का व्यय तथा विवाह और मृत्यु में जो घन की 
आवश्यकता होती है, उसे प्‌र्ण कर सके। ऐसी दशा में जब वह 
लाचार हो जाता है और देखता है कि और प्रकार की शक्तिवाले तो 
: आनन्द और चैन से धन लूदते और मौज करत हैं परन्तु में अना- 
दर और उपेक्षा को नदी में डूब रहा हूँ, उस समय चह यही 
सोचता है कि अन्य मनुष्य तो अपनी शक्तियों को प्रयोग में लाते 
हैं, केचल में ही अपनी शक्तियों को निकम्मा खो रहा हूँ। ए्से 
बिचारकर और अपनी बिपत्ति को सन्मुख रखकर ( मरता क्‍या 
न करता ) इस कथन के अनुसार जो कुछ उससे वन पढ़ता हैं, 
कर डालता है, यद्यपि गवर्नमेए्ट का भय उसे घमकी देता है। 
परन्तु जब ग़वनसेण्ट के भय से अन्य शक्तियोंवाले नहीं डरते 
तो फिर मुझे क्या भय है, वह ऐसा सोचता है ? बह देखता है कि 
वकील न्यायालय से सरासर भूठे मुकदमें लेते हैं ; परन्तु उनको 
अपनी बुद्धि के लद्ठ से सत्य कर दिखाते हैं । जिसके कारण सैकड़ों 
दीन घर से बिना घर के होजाते हैं और धनी उनके रक्त से आनन्द 
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करते हैं| वह सोचता है कि क्‍या कारण कि यह तो न्यायालय में 
बैंठे लूटते हैं और फिर भो फोई इन्हें नहीं पूछता? फिर विचार 
करता है कि इनके साथ तो गवनमेंट का भाग है ; क्योंकि यदि 
४) सेकड़ा वकोल साहब को दिया जाता है तो साथ ही ७॥ सेकड़ा 
का कोट-फीस ( शुल्क-त्यायालय ) गवनसेंट भी तो ले लेती है । 
इसके अतिरिक्त छाटी दरलवास्तों पर जो टिकट लगाये जाते 

वह सब मिलकर १०) सेकड़ा से थोड़ा ही न्यून है, मानों उन दीनों 
क नाश करने में जा धन प्राप्त दोता हू, उसमें से ॥| गवर्नमेंट का 
ओर।॥॥ वकीलों का &। सुतराम्‌॒ वह सममक जाता है कि उन्हें 
गव्नमेटद से डरने का कोई कारण नहीं ? फिर वह देखता है कि 
पुलिस और न्यायालय के छाट-छोटे कमचारी सरकारी नौकर होते 
हुए भी निशिदिन धस खा रहे है, उनको भी गवर्नसेट से कोई भय 
नहीं ? क्‍यों, यह देखता दे कि पुलिस तो गवनमेंट के भय का बड़ा 
भारी साधन है और यह बहत से मनुप्यों को नप्ठ भी करे तो 
भी कोई नहीं पृद्ध सकता ; चयोकि सरकारी कमचारी तो अन्तर्यामी 
नहीं और पुलिस के अधिकार इतने बढ़े हुए है कि इनका कोई 
पारावार नहीं। एक खनी (हत्यारे ) को छोड़ देना ओर उसके स्थान 
पर किसी निर्रेष सभ्य का जिससे शत्रता हो मिथ्या दोप लगा 
कर फॉसी दिला देना तो यह अपने चायें हाथ का काय सममते 
हैं। और एक सब्य मलुप्य का सांन भंग कर देना अथवा उसके 
घन तथा जीवन को खतरे में डाल देना तो साधारण काये है। 
भला फिर किसके बरे दिन आये हैं, जो इनकी करतूतों को राजकीय 
कर्मचारियों के समक्ष सें उपस्थित करे, अथवा किसको अपना 
जीवन भार प्रतीत होता 8 कि जो इन यमदूतों से सानुरोध सबेदा 
के लिये उत्पन्न करे और अपने घन और जीवन को एक भयावक 
अवस्था में डाल देवे । अतः पुलिस को गवर्नमेंट से भय रखने का 
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कोई कारण नहीं। रहे न्यायालय के कर्मचारी, सो यह तो राजकीय 
कर्मचारियों के वल में हैं। भला इनसे शत्रुता करके भी कहीं न्याय 
की आशा हो सकती है इसलिये उनकी । बात भी अधिकतर छिपी 
रहती है, इस कारण इनके न डरने का अचंभा करना बड़ी भारी 
भूल है, बह देखता है कि धनी ( साहुकार ) फ़िस्तों के द्वारा वर्ष 
भर सें १००) के १०७) लेते है और गुमास्तें बहु्रा कूँठि काग्रज़ 
बनाते हैं, भला फिर यह राज्य से क्‍यों नहीं डरते ? फिर सोचता 
है कि यह भी गवर्नमेंट को अपनी आय पर कर देते हैं. और 
मुकदसेवाजी द्वार भी गवर्नमेट के कोप की भरने की कल भी तो 
यहीं हू । यदि यह कूँठे कागज न बनायें और सो देकर दी सो ने 
लिखें तो मुकदमेवाजी चले केसे ? और यदि मुकरमेत्राज़ी न चले तो 
गवनमेंट का काप के ने भरे ? इसके पीछे वह शज्ञार के हुकानदारों 
की ओर ध्यान देता हैं, और कहता हू कि यह तो गवर्तमेंट से 
सम्बन्ध नहीं रखते, फिर किस प्रकार छोट-बड़ नापने के गज़् और 
लेने देने के प्रथक-प्रथक्‌ बाँट रख सकते हैं १ क्‍या कारण कि इनके 
हृदय में गवनसेट का तनिक भी सथ नहीं, जब तनिक विचार- 
पूर्वक देखता है तो समझ लेता है कि प्रथम तो चुंगी की आमदनी 
का बड़ा सारी जरिया ( साथन ) यही लोग हैं, दूसरे रेल की 
आमदनी अधिकतर इन्हो के काम पर निर्भर है, दीसरे विज्ञायत के 
' व्यवसाय का वड़ा भारी कारण यही मनुष्य हैं । 
यदि यह न हों तो केसे हो सकता हू कि भारत की रुई तीन 
सेर की विज्ञायत को जा रही है और उस चदले में रुपये की ९ 
छटांक मलसल आती हैँ, जिसका यह आशय है कि एक रुपये 
की रुई के ४८) विलायतवालों को पहुँच जावे और इस पर भी 
इन दुकानदारों का लाभ अलग रहा, और फिर यह भी तो 
सवनेमेट को इन्कमटेक्स ( आमदनी पर 'करः ) देंते हैं; भला 
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जब गत्येक अवस्था में ये लोग गवर्नमेंट और उसके देश वासियों को 
लाभ पहुँचाते हैं, तो फिर दीन कृपकों के लूटने से इन्हें क्‍या 
भय हो सकता है। अब रहे जमींदार, सो तो अपनी आय में से 
५८) सेकड़ा राज्य को देते हैं, वह जितनी आमदनी चढ़ावेंगे 
उतना ही गब्नमेंट को लाभ होगा। भला इन्हें तव क्‍या भय हो 
सकता है। अब वह अपने विषय में विचार करना आरम्भ करता 
है कि मेरी शक्ति का गवर्ममेट के साथ कोई सीधा सम्बन्ध नहीं 
और मुझपते सीधा गवनमेंट को कोई लाभ नहीं पहुँचता, सुतराम्‌ 
गवर्नमेंट लद्द के वल से छीननेवालों को दण्ड देती है, और 

अन्य शक्तियों से कोई चाहे समस्त संसार को लूट खाय, 
गवर्नमेंट तनिक भी बीच में नहीं बोलती । फिर सोचता है कि 
गवनसेंट भी तो सजाति है, वह भी तो लट्ठ के बल से शासन 
करते हैं, उसको सम्पूर्ण शक्ति भी तो लट्ठ के आसरे 
ही है, वह विचारता है कि क्या कारण है कि गवरनमेंट हमारा 
व्यवसाय सहयोगी होकर हमें नष्ट करना चाहता है, फिर 
सममता है कि संसार में मनुष्य अपने हम पेशे को देखकर यह 
सोचते हूँ कि इसके कारण हमारे व्यवसाय में हानि पहुँचेगी, 

कदाचित्‌ इसी प्रकार हमारे लट्ठ के बल को देखकर गवनमेंट को 
भी सूमा है । 

प्रिय पाठकगणु ! एक समभद्वार डाकू, जिसके विचार कि मैं 

ऊपर दिखा चुका हूँ, एक समय किसी जगह $जा रहा था, साय में 
उसकी एक साहूकार ( धनिक ) एक वकील, एक जमींदार 
एक दुकानदार ते भेंट हो गई । डाकू ने प्रत्येक से उसका हाल 
और पेशा पूछा, जब गत्येक ने अपना-अपना पेशा और हाज्न 
बता दिया तो उन्होंने डाकू से उसका पेशा ओर हाल पूछा, डाकू 
ने सम्पूर्ण हाल कह सुनाया और कहा--अआताजी | हम और 
द्‌० प्रं० सं--५ 
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तुम सब एक काम के करनेवाले हैं, यद्यपि हमारे तुम्दारे काम 
करने फे साधन भिन्न-भिन्न प्रकार के हैं ; परन्तु चुछ्धि जान सकती 
है कि हमारे तुम्हारे जीवन का एक ही उद्देश्य है, अर्थात्‌ दूसरों 
की कमाई से धन आप्त करना और उससे आनन्द भोगना, इस- 
लिये में प्रार्थी हूँ कि हम सब को उचित हू कि मिलकर रहें और 
दूसरे साथियों में मेरे आदर को चढ़ाया जावे । 

प्रिय पाठकगण ! डाकू करी इस बात को सुनकर सेठजी मारे 
क्रोध के अंगारा हो गये और घवराकर कहा:-- 

सेठ--क्या तुम्हें लक्षा नहीं आती कि छुम नित्य शरति 
सैकड़ों दीनों का गला काटते हो ' और उनके घरों की बस्तुओं को 
लूटते हो, उनको सुख देकर ,लाभ नहीं उठाते वरन्‌ सबंदा नष्ट 
करने का अयल्न करते हो, और फिर हमारी समानता का दावा 
करते हो तथा हमें अपना हमपेशा समभते हो । इससे तुम्हारी 
मूखता का परिचय मिलता है, क्‍या हमने भी तुम्हारी भाँति फिसी 
को नष्ट किया है ? 

डाकू--महाशय ! क्षमा कीजिये मेने भूल की, क्‍योंकि आप 
हमारे हमपेशा नहीं बरन्‌ सर्दार हैं, हम धनवानों को लटते हैँ 
ओर आप दीनों का लोहू पीते हैँ, हमने आज तक किसी का घर 
नीलास नहीं. कराया और न ज़मीन विकवाई, ताज़ा-ताज्ा माल 
जो धनाव्यों से मिला छीन लिया, हमसें यह शक्ति नहीं कि धर 
जमीन छीन सकें, यह आप ही से हो सकता है । 

सेठ- हम किसी को लूटते नहीं वरन्‌ पहिले अपने रुपये 
को जोखम में डालते हैं, फिर कुछ व्याज लेते हैं, जिसको आब- 
श्यकता द्ोती है ले जाता है । 

डाकू--सेठजी ! आप तो रुपये को जोखम में डालते हैं, 
परन्तु हम आपसे बढ़कर अपने प्राणों को जोखम में डालते हैं। 


डाकू ] ६७ 


न्‍ सेठ--भाई ! हमारे रुपये तो बहुधा मारे जाते हैं और १००) 
में १०) तो अवश्य ही मारे जाते हैं, फिर सरकार का खर्च, 
आुकदमे का खर्च सब हमको ही देना पड़ता है, बहुधा अमल 
बालों को ( न्यायात्ञय के ) छोटे-छोटे कर्मचारियों को भेंट 
होती है। , 

डाकू--सेठजी ! आप क्‍या कहते हैं! यहाँ तो पचास से 
अधिक जीव जाते हैं और फिर भी सफलता नहीं होती । 

सेठ--तुम तो सहस्नों मनुष्यों के निरपराध प्राण लेते हो, 
तुम से देश को बड़ी भारी हानि पहुँचती है, हमसे देश का मान 
और लाभ होता है, भला फिर हम और तुम किस प्रकार 
समान हैं ? 

डाकू--आप तनिक सोचकर वात कहेँ, कया बहुत से मनुष्य 
व्याज से घबड़ाकर आत्म-घात नहीं कर लेते, हत्या तो हम तुम 
दोनों करते हैं, अन्तर केवल इतना है कि तुम इतना ठु:ख देते हो 
कि वे दीन दुखित होकर आण देने पर स्वयं उतारू हो जाते हैं 
ओर हम विना दुखाये स्वयं मार डालते हैं | रहा आप से देश का 
गौरव और लाभ सो यह दोनों भ्ूठ हैं, क्योंकि यदि देश को 
कभी किसी के अत्याचार से बचाया है तो हमीं ने बचाया। देखो 
शिवाजी और रणजीतसिंह आदिक ने पहिले शत्रुओं पर डाके 
मारे तत्पदश्बनात्‌ उनको जीत लिया मानों शाही छोटे हमले का 
नाम डाका और बड़े का नाम बादशाही हमला ( राजकीय- 
आक्रमण ) है देखो हजरत मुहम्मद ने भी प्रथम विपत्तियों को 
इसी भाँति जय किया और अन्त सें बली होकर अस्बदेश को 
लाभ पहुँचाया, वह किसी से छिपा हुआ नहीं है। नाद्रिशाह ने 
भी यहाँ से बादशाही प्राप्त की। महाशय ! हमारी जाति से तो 
देश को लाभ ही है, महालुभाव ! हम अपने देश का धन किसी 


द्द् [ दर्शनानन्द अन्ध संग्रह 


दूसरे देश को नहीं पहुँचाते; वरन्‌ घनी वलवानों से छीन कर 
दीनों और निरवंत्रों को देते हैं। गह 

यह सुन कर वकील साहव वोल उठे । तुम नि] मनुष्य मूर्ख 
हो, तुमसे कभी देश और जाति को लाभ नहीं पहुँच सकता, 
जितने शिक्षित और आज़ाद पेशा ( स्वतन्त्रोपजीबी ) मनुष्य 
बढ़ते जायेंगे, उतना ही देश को लाभ होगा | 

ढाकू-सत्य है! श्रीमान्‌ से अवश्य दी देश को लाभ पहुँ- 
चता है ; क्योंकि ग्रथम तो ७) सैकड़ा कोर्ट-कीस और लगभग 
२0) सैकड़ा तलवाना आदि के गवर्नमेंट को दिये जाते दे पीछे 
४) सेकड़ा खयं श्रीमान्‌ को मिलते हँ। मानो जब देश को १४) 
की हानि पहुँच लेती है तब श्रीमान्‌ को ४) श्राप्त होते हैँ) अब 
आप विचारिये कि यदि श्रीसान्‌ १०००) मासिक कमते हैं, तो 
देश को २४०००) वार्षिक की हानि पहुँचती है। 

बकील--तुम्हारी यह वात सबंथा असत्य है। हम कभी 
गव्नेमेंट को रुपये नहीं दिलाते बरन्‌ प्रथम लोग मुकदमा दायर 
( अविष्ट ) करते हैं. और फिर हमारे पास आते हैं, हम किसी के 
'घर पर जाकर नहीं कहते कि मुकदमा लड़ो चरन्‌ उलटे पापी 
अभियुक्तों को मुक्त कराकर उन्हें यातनाओं से छुड़ाते हैं. देखो 
हम इतना धन व्यय करते हैं। श्रम करके विलायत जाकर यैरिस्टरी 
की परीक्षा देते हैं। हमारा यह सब परिश्रम देश के हितार्थ है। 

डाकू--बाबूजी आपके न्याय की बलिहारी | यथार्थ में 
आप बिलायत जाकर श्रम करके देश का बड़ा हित करते हैं, प्रथम 
जब आप विलायत जाते हैं तो देश का १४०००) तो पहिले पहचिल 
भेंट करते हैं और देश की रीति भाँति को नमस्कार कर देश को 
दूसरा लाभ पहुँचाते हैं और यहाँ लौटकर धर्म कर्म से प्रथक 
'होकर देश को तीसरा लाभ पहुँचाते हैं. और देश सें मुकदमे- 
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बाजी बढ़ाकर और घर में फूट डलवाकर देश को चौथा लाम 
पहुँचाते हैँ और पीछे देश के धन से विज्ञायत की वस्तु खरीदकर 
और उनसे ड्राइंग-हम सजाकर देश को नष्ट करके पाँचवाँ लाभ 
पहुँचाते हैं । 

चकील--तू भूखे मनुष्य ! बुद्धि शल्य ! नहीं समक सकता 
कि देश का हित बिना खतन्‍्त्रता के नहीं हो सकता और हम 
लोग देश को खतन्‍्त्र करते हैं। भारतवर्ष जो जाति, पांत और 
धर्म के बन्‍्धन में पड़कर नष्ट हो गया था, हम उसको छुड़ाकर 
उन्नति पर लाने का प्रयत्न करते हैं। 

डाकू-बावू जी ! देश की उन्नति किस चिड़िया का नाम है 
और बह कितने पर का पक्षी है। क्या आप इस बात को जानते 
हैं, आप सोचकर देखें पक्षपात को छोड़ें । बाबू जी देश की उन्नति 
का यह अथ है कि देश का धन बढ़े, देश की विद्या बढ़े, देश की 
भाषा और रीति भांति सुधार पर रह कर देश के लिये उपयोगी 
सिद्ध हों। देश का बल बढ़े, में तो आप से किसी पदाथ की 
उन्नति नहीं देखता। देश भाषा और रीति भांति के तो आप पूर्ण 
शत्रु हैं और देश का धन सबंदा आप से हानि ही को आप्त होता 
है और देश का चल तो फेवल हम लोगों के ही आधार पर है, 
अथवा आप लोगों के आधार पर है। आप लोगों में तो बल का 
नाम भी नहीं । 

'चकील--हम लोग स्पष्ट रीति से अपना काम करते हैं। 
समस्त देश के लोग और गवनमेंट हमारा दर्द करती है और तुम- 
लोग सबंदा छिपे रहते हो । समस्त देश और गवनमेंट तुम्हारी 
. शत्रु, फिर तुम कैसे कह सकते हो कि तुम से देश को लाभ 
पहुँचता है और हम से हानि। | 

डाकू--साहव, जो मैंने ऊपरे कद्द था कि आप से देश क्रा 
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किसी प्रकार का वल अर्थात्‌ आर्थिक, शारीरिक एवं विद्या 
सम्बन्धी आदि नहीं बढ़ता, इसका तो आपने उत्तर नहीं दिया और 
यह जो आपने कहा कि “गवनमेंट हमारा सन्‍्मान करती है? 
इसका कारण यह है कि तुम देश को हानि तथा गवर्नमेंट को 
लाभ पहुँचाते हो ! रहा यह कि लोग आपका आदर करते हैं, सो 
वही जो आपको वास्तविक रूप में नहीं जानते, आपकी प्रशंसा 
करते हैं ! 

वकील--ख्ैर, हमसे किसी का काम निकलता है, किसी से 
हमको लाभ पहुँचता है, यह्‌ तो आप मान चुके। परन्तु आप से 
किसको लाभ पहुँचता है। ऐसा तो कोई नहीं, जिससे प्रत्येक 
मनुष्य असन्न रहे। 

डाकू--महानुभाव ! पहिला दावा तो श्रीमान्‌ का मिथ्या 
ठहरा कि हम से देश को लाभ पहुँचता है, प्रश्न यह था कि देश 
को किससे लाभ पहुँचता है और किससे हानि, सो देश को हानि 
और गवर्नसेंट को लाभ पहुँचाना आपने सान लिया और सर्व 
साधारण को हानि तथा जो क्रामवाला आपको रुपया दे, उसको 
लाभ पहुँचाना भी आपको मानना ही पड़ा। सुतराम्‌ आपसे 
आपको लाभ पहुँचता है कि गवर्नमेंट को, देश को तो हानि ही 
पहुँचती है । 

बकील--तुम्हारी व्यथ की बातों से क्‍या होता है, जब 
छुम्हारा काम पड़ता है तब तुम भी तो आकर ह्वाथ जोड़ा करते 
हो, इस समय तुम॒ चाही जितनी वातें बनाओ परन्तु अन्त में-- 
.. डाकू--सत्य है, बाबू जी, सत्य अवश्य कड़बी लगती है, 
और काम पड़े पर तो हस खपच की भी विनय करते हैं ; परन्तु 
बात तो जब है कि कोई बिना प्रयोजन प्रशेसा करे, जिस शकार 
हस लोग औरों को रुपया देकर उनसे काम ले लेते हैं, इसी 
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प्रकार तुम से क्‍या, हमने तुम्हारे घुलाने के लिये दलाल नियत 
किये है, अथवा साइन बोर्ड ( आइर्शपट ) लगाया है, जिससे कि 
हमारी गरज ( उद्देश्य ) सिद्ध हो, इसके अतिरिक्त जब आप नहीं 
थे त्त्र भी हमारा काम चलता था; परन्तु यदि हम लोग अर्थात्‌ 
मुक़रमेवाले न हों तो तुम्हारा काम चल ही नहीं सकता । बस 
तुम्हारे अन्दाता और पापक न हों तो क्‍या हो। तुमको हमसे 
प्रयोजन है, हमें तुमसे कोई नहीं । 

प्रिय पाठकगण ।! डाकू की यह बातें सुन कर वकील साहब तो 
यह कह कर कि ऐसे मूर्त्त से कौन शिर मारे चुप हो गये; परन्तु 
जमीदार च्रोल्न उठा । 

जर्मीदार--अरे समझ कर बात नहीं करता, हमारी और तेरी 
समानता ही क्या 

डाकू--सत्य है सेरी और आपकी समानता ही क्या में धन- 
वानों में लूट़ता हूँ और तुम दीन कृपकों का खुन चूसते हो । 

जमीदार--अरे हमने तो उन्हें धरती दी है, उनका पोषण 
करते हैं, न कि उनका खून चूसते हैं । 

डाकू--तुम उनका क्‍या पोषण करते हो, वरन्‌ वह तुम्हारा 
पोपण करते हूँ, वे नित्य प्रति श्रम करके खेत जोतते, कुएँ चलाते, 
बीज डालते, सारांश यह्‌ कि सर्व प्रकार के परिश्रम से कमाते हैं. 
और तुम बैंठे मौज उड़ाते हो। फिर डाकू ने दूकानदार से कह्दा कि 
कहो भाई में सत्य कहता हूँ कि नहीं । 

दुकानदार--फैसे माना जाबे कि सत्य कहता है, देखो, हम 
रुपये का माल देकर एक आना का फ़ायदा ( लाभ ) उठाते हैं, 
और तू मुफ़्त में उंड़ाता है । 

डाकू--तुम तो देश का बहुत-सा धन अपने थोड़े से हित के 
लिये विदेश को पहुँचा देते हो, मानो हम तो अपनी आवश्यकता- 
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जञुसार दूसरों से लेते हैं, परन्तु तुम सोचो कि यदि तुमको दस रुपये 
का लाभ ह्वोता है, तो भारतवासियों को न्यून-से-न्यून तीन सौ की 
हानि होती है, फिर बताओ कि हम तुमसे किस प्रकार बुरे हैं; जब 
कि हम से देश की कोई हानि नहीं, केवल धनवातनों से छीन कर 
निधनों को देते हैं और तुम धनी और दीन सववों से लेकर विदेशियों 
को लाभ पहुँचाते हो यह सुनकर दुकानदार आदिक ने कहा कि 
अच्छा आज तो जाते हैँ, फिर किसी दिन वहस ( विवाद ) करेंगे | 


“बन 
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संगच्छध्य॑ संवदध्ध संपो मनांसि जानताम्‌ | 
देवा भार्ग यथा पूर्व संजानानामुपास्ते ॥ 
हे इस वेद मंत्र में इश्वर जीवों को इस वात का उपदेश करते 
हैं कि यदि तुम अपने उद्देश्य को प्राप्त करना चाहते हो तो अपने 
व्यवह्ारों को इस प्रकार चलाओ अन्यथा सफलता कठिन है, 
अर्थात्‌ तुम सच मिलकर एक साथ चलो। अपने जीवन का 
उद्देश्य एक चनाओ ; क्योंकि दो विरुद्ध स्थानों को जानेंवाले कभी 
भी मिलकर चल ही नहीं सकते और जहाँ मिलकर चलने की 
शक्ति नहीं, वहाँ सफलता किस प्रकार हो सकती है; परन्तु संसार 
में देखा जाता है कि एक ही उद्देश्य रखनेवाले मनुष्य भी अज्ञान 
के कारण परस्पर कगइते हैं, जेसे कि जिंसको संस्कृत में परमात्मा 
बताया है, उसी फो यवन लोग खुदा कहते हैँ; परन्तु एक ही 
पदार्थ होने पर भी चह उसे अर्श पर बैठा हुआ सानते हैं. और 
संस्कृतवाले सर्व॑व्यापकर मानते हैं, जो उसे एक ही स्थान पर बैठा 
हुआ सममते हूँ, उन्हें उसके कामों को चलाने के लिये एजण्टों 
की आवश्यकता होती है ; क्योंकि एकदेशी वस्तुओं सें अपरिमित 
शक्ति नहीं हो सकती। इसलिये फ़रिस्तों और पेग़म्बरों ( दूतों ) 
से काम लेना पड़ता दे; परन्तु सवेब्यापक माननेवालों की किसी 
प्रकार के सद्दायक की आवश्यकता नहीं, अब एक ही पदार्थ के 
माननेवालों का भाषाओं के इस्तलाही ( अर्थमेद ) अन्तर से 
विशेध होना सम्भव था। अतः परमात्मा ने वताया कि तुम एक 
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ही भाषा को बोलो ; परन्तु एक ही भाषा के बोलनेवालों से भी 
विद्या की न्यूनता और अधिकता के कारण विरोध हो सकता है 
जैसे कि एक मनुष्य ने, लघुकौमुदी को पढ़ा है और दूसरे ने 
महाभाष्य। अब यद्यपि दोनों ने एक ही संस्कृत भापा के व्याकरण 
को पढ़ा है; परन्तु जहाँ बेदिक संस्क्ृत सें व्यत्यय का नियम 
आवेगा दोनों में विरोध हो जायगा। क्योंकि जिसने “लघुकौमुददी' 
पढ़ी है, उसको इस नियम का ज्ञान ही नहीं है, वह इस शब्द को 
अशुद्ध वतायेगा । जिसने महाभाष्य पढ़ा है, उसको ज्ञान है । अतः 
वह शुद्ध कहेगा । परिणाम यह होगा कि एक भाषा होते हुए भी 
उनसें भी वियेध हो जायगा, इसी कारण वेद ने कहा कि तुम 
सब एक सा ज्ञान उत्पन्न करो, अब प्रश्न यह उपस्थित होता है 
कि हम एक उद्देश्य बनाकर मिलकर चलने और एक भाषा बोलने 
तथा एक ही प्रकार की विद्या प्राप्त करने से काम किस प्रकार करें | 
इसका उत्तर दिया कि जिस प्रकार देवता लोग एक ही यज्ञ में 
से अपना-अपना भाग ले लेते हैं, इसी प्रकार तुम काम करते हुए 
अपने प्रारूव्धानुसार जो भाग मिले, उस पर सन्तोष रखो ; क्योंकि 
परमेश्वर प्रत्येक देह को बनाने के साथ ही उसके जीवन भर का 
भाँग बॉटते हैं, जेसा कि लिखा है। देखो ऋग्वेद मण्डल १० 
सूक्त ४८ मंत्र १ 
अहस्मुवं बसुन!पूव्यस्यतिरह धनानिसंजयामि शथवतः । 
मांहवन्तेपितरं न जन्तवो5हंदाशुपे विभजामि भोजनम्‌ | 

अथे--परमात्मा जीवों को उपदेश करते हैं कि मैं सम्पूर्ण 

जगत्‌ के पहिले विद्यमान और समस्त संसार का पति हूँ और 


जगत्‌ के उपादान कारण प्रकृति और सस्पूर्ण धन को जीतने 
वाला हूँ, मैं ही मनुष्य को घन का देने हारा हूँ । जिस प्रकार सव 
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अज्ञानी जीव दुःख के समय अपने पिता को पुकारते हैं, इसी 
प्रकार प्रत्येक जीवों को ढुःखों से वचने के निमित्त मुझे पुकारना 
उचित है; क्योंकि जगत्‌ को पालन करने के लिये सुखों को देनेवाले 
भोगों का बॉटनेवाला मैं हैँ, इसके अतिरिक्त ययुर्वेद अध्याय ४० 
के इस मंत्र से भी सिद्ध है कि ईश्वर के दिये हुए धन को मनुष्य 
भोगते हैं :--.- 
#ईंशा बास्प मिद * स्व यत्किश्व जगत्याज्ञगत्‌ । 
तेनत्यक्नेन भ्ुल्नीथा मागधः कस्यखिद्धनम!! || 
* आअर्थ--“यह जितना जगत्‌ अर्थात्‌ संसार के पदार्थ हें, 
समस्त न्ह्माण्ड यह सच ईश्वर के रहने का स्थान है। संसार में 
कोई स्थान ऐसा नहीं, जहाँ कि परमात्मा न हो। सब जीव उसी का 
दिया हुआ प्रारव्ध रूपी भोगत हैं, इसलिये तू किसी का धन लेने 
की इच्छा मत कर |? 
प्रश्न--क्या आरवूघ को मान कर कर्म करना ही नहीं चाहिये 
यदि ऐसा ही मान लिया जाबे, तो समस्त संसार पूर्णा आलसी 
हो जाबे। - 
उत्तर--नहीं कर्म दूसरों की भलाई के लिये अत्येक समय करना 
उचित है, कभी भी परोपकार के कर्म से रहित नहीं रहना चाहिये; 
क्‍योंकि उसके करने में मनुष्य स्वतंत्र है; परन्तु अपना भोग 
चदलने के लिये कर्म करना निरी मूर्खता है; क्योंकि भोग पिछले 
. कर्मानुसार परमात्मा का दिया हुआ है, जिस दुःख का भोगना 
* ईश्वर ने नियत कर दिया है, उसका छूट जाना मानो परमात्मा की 
आज्ञा का टूट जाना है, जो कि असम्भव है। परमात्मा के निर्धारित 
' अटल नियम काम कर रहे हैं । जो मनुष्य परोपकाराथ काम करता 
/ है। वास्तव में वही मनुष्य अपने जीवन को यथोचित व्यतीत करता 


तर 
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है और जो अपने स्वार्थ साधन के लिये काम करता है, वह अपने 
जीवन को नष्ट करता है। जहाँ परमात्मा ने नियम का घेदों में चर्रन 
किया है, वहाँ मनुष्य को अपने शरीर सें दिखा दिया कि दूसरों की 
भलाई के कारण अपने जीवन का साधन तथा अपने लिये काम करना 
मृत्यु है। जिस प्रकार संसार में समाज के अंग मनुष्य हैं, इसी प्रकार 
शरीर के अंग अर्थात्‌ भाग इन्द्रियाँ हैं। जिस समय भत्येक इन्द्रिय 
दूसरां के लिये काम करती है, तव शरीर जीवित रहता है; परन्तु 
जब यह अपने लिये काम करती है, तव शरीर मस्तक हो जाता है 
और देह के मृतक होने के कारण वह इन्द्रिय भी म्रतक होती है । 
उदाहस्णार्थ देह में चक्कु जो देखने की इन्द्रिय हैं, वह हाथ और 
पाँच को पदार्थ तथा मार्ग दिखाती हैं. और देखने से स्वयं कुछ भी 
लाभ नहीं उठाती । इसी प्रकार हाथ में जो उठाने की शक्ति है 
'बह केबल दूसरों के हिताथ है अर्थात्‌ हाथ जो कुछ उठातीं है, उसे 
या तो मुख में डाल देता है या शरीर पर मल देता है या किसी 
दूसरे को दे देता है और अपने पास कुछ नहीं रखता । इसी प्रकार 
जो वस्तु मुख सें डाली जाती है मुख भी उसे पेट को सौंप देता है 
आप कुछ भी नहीं रखता | यही दशा पेट की है, उस में जो कुछ 
डाला जाता है, वह उसका रस बना कर सस्पूर्ण शरीर को वाट 
देता है, स्वार्थ नहीं करता इस प्रकार जब तक ये शरीर के भाग 
अपना काम दूसरे के लिये करते हैं, शरीर जीवित रहता है; परन्तु 
जहाँ इन में कोई इन्द्रिय स्वार्थी हो जाय, चस वह नाश का कारण 
होती हे, जेसे यदि चक्तु यह विचार लें कि हम अपनी शक्ति का 
दूसरों के लिये व्यय न करेंगे, तो पाँव को मार्ग और हाथ को 
वह वस्तु न दीखेगी, जिसका परिणाम यह होगा कि हाथ उस 
चस्तु को न उठा सकेंगे ; जब हाथ उठायेंगे नहीं, तो वह्‌ पदार्थ मुख 
में भी न जायगा और जब मुख में न जायगा, तो पेट में किस 
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प्रकार रस बनेगा और जब रस ही न बनेगा, तो सम्पूर्ण 
इन्द्रियाँ आहार न पहुँचने के कारण निरत्रेल हो जावेंगी, जिसका 
परिणाम मृत्यु होगा। तो कहना यह है कि एक आँख के स्वार्थ से 
सब शरीर का नाश हो जाचगा | 
इसी प्रकार यदि हाथ यह विचार करें कि मैंने जिस वस्तु को 
. उठाया है, उसे अपने पास रखँँगा, किसी दूसरे को न दूँगा तो 
परिणाम क्या हीगा? वही सृत्यु, क्योंकि हाथ मुख में वस्तु न 
डालेगा तो वह पेट में कहाँ से देगा और जब" पेट में आहार न 
जायगा तो रस किस प्रकार वनेगा, और जब रस ही न घना तो 
किस प्रकार इन्द्रियों को आहार मिलेगा। हाथ खयं भी रसन 
मिलन के कारण अपनी शक्ति का नाश करेगा, इसी प्रकार आप 
मुख और पेट के खार्थ पर भी विचार कर लीजिए, परमात्मा ने 
शरीर को समाज का चित्र बनाकर स्पष्ट रूप से दिखा दिया है 
कि जिस समाज में एक सभ्य भी ख्ार्थी हो जायगा, वह समाज 
अवश्य न्ट हो जायगी और साथ ही साथ वह सम्य भी । 
कतिपय मनुष्य परोपकार का अर्थ अपनी जाति का उपकार ही 
करते हैं ; परन्तु यह विचार भी नाश का हेतु होता है | क्योंकि 
अपना और पराया यह दो विरुद्ध हैं। अत्तः जो अपना है वह 
पराया कैसे हो सकता है, इस कारण जब निज जाति पराई नहीं 
दो उसका उपकार परोपकार किस प्रकार कद्दा सकता है । इसीलिये 
पस्मात्मा ने शरीर रूपी चित्र में दिखा दिया है कि अपनी जाति 
के उपकार से उन्नति होना अति कठिन ही नहीं वरन्‌ नितान्त 
असम्भव है | उदाहरणार्थ इस शरीर में दो प्रकार की इन्द्रियाँ हैं, 
एक ज्ानेन्द्री दूसरी कमेंन्द्री है, यह मानों दो जाति विद्यमान हैं। 
आँख, कान, नाक, रसना और त्वचा यह पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ तथा 
हाथ, पाँव, जिंहा, गुदा एवं उपस्थ यह पाँच कमरन्द्रियों है, यदि 
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ज्ञानेन्द्रियाँ यह विचार में कि अपनी जाति का ही उपकार करना 
हमारा कर्तव्य है तो वह ज्ञानेन्द्रियों की ही सहायता करेंगी, 
जिसका परिणाम समय को नष्ट करने के अतिरिक्त और कुछ नहीं 
हो सकता। क्योंकि यदि आँख नाक की सहायता करना चाहे तो 
उससे नाक को क्या लाभ हो सकता हे ?' क्योंकि आँख में जो 
देखने को शक्ति है, उससे नाक कोई भी लाभ नहीं उठा सकती । , 
हाँ, यदि वह हाथ पाँव की सहायता करे, तब तो उसते भी लाभ 
हो और साथ ही साथ सम्पूर्ण शरीर को भी। क्योंकि पानेन्द्रिय 
जिससे लाभ उठा सकती है, वह शक्ति कर्मनिद्रिय में तो है ; परन्तु 
ज्ञानेन्द्रिय में महीं, यही कारण हैँ कि आजकल योरोपीय जातियाँ 
जो अपनी जाति के हित का ही ध्यान रखती हैं, इस समय ऐसी 
भयानक स्थिति में हैं. कि दिन रात तोप, बंदूक डायनामेंट के गोले 
तथा बिना घुआँ की वारूद बनाने पर भी उनके हृदय से युद्ध का 
भय दूर ही नहीं होता और बह अपनी वत्तमान उन्नति को जिसे 
कि सारतवासी बहुत ही उत्तम समझ रहे हैं, अपने लिये प्राप्ति 
नहीं समझते | इस वात को प्रत्येक मनुष्य जानता है कि तोप, 
बन्दूक और डायनामेंट के गोले मानवी आवश्यकता नहीं हें, 
बरन्‌ मानवी जातियों कों भय का रोग लग रहा है और उससे 
बचने का उपाय इसे लोग सममे हुए हैं। परन्तु यह भी भ्रम 
है; क्‍योंकि ऐसी वस्तुयं जितनी एक जाति बनाती हे; दूसरी 
भी उससे बचने के लिये उससे भी विशेष इसी प्रकार 
पदार्थ बना लेती है, और तीसरी उससे भी अधिक | सारांश यह 
कि इसी प्रकार की खेंचातानी अन्त समम तक होती रहेगी 
परन्तु इसकी चिकित्सा योरोप वालों की शक्ति से परे है, क्योंकि 
उन्हें सबंदा अपनी जाति को दूसरी जाति से बढ़ाने का विचार 
रहता है, जिसके कारण ईर्पा, ठप उत्पन्न करके, लड़ाकर मारने करे 
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अतिरिक्त और कोई फल नहीं निकल सकता। इसलिये यावत्‌ 
समस्त संसार को एक द्वी दृष्टि से न देखा जाबे, प्रत्येक की 
उन्नति सें अपनी उन्नति न समझी जावे और प्रत्येक मनुष्य यह 
न समझ ले कि मेरा अस्तित्व सेरे लिये नहीं, वरन्‌ दूसरों के 
उपकार के हेतु है तावत्‌ मनुष्य समाज शान्ति से नहीं चल सकता 
ओर न सनुष्य असफलता के कष्ट से बच सकता है । जो लोग 
दूसरों के लिये बिना किसी खार्थ के काम करते हैं, उन्हें अस- 
फलता हो ही कैसे सकती है, क्‍योंकि यदि कोई इच्छा होती है 
तो उसके पूर्ण न होने से असफलता कहाती है, परन्तु जब कि 
कोई कामना ही नहीं तो असफलता कैसी ? इसीलिये महात्मा 
भद् हरि ने कहा थां:-- 
एके सत्पुरुषाः परार्थ घटकाः स्वार्थपरित्यज्य ये । 
सामान्यास्तु परार्थ मुथमभृतः स्त्रार्था पिरोधेन ये ॥ तेज्मी 
मालुप राक्षसा) परहित॑ स्वार्थाय निष्नन्त ये । ये निश्नन्‍्त 
निरथक परहितं ते के न जानी महे ॥७८॥ 
अथ--मनुष्य चार प्रकार के हैं--एक तो सत्पुरुष अर्थात्‌ 
देवता हैं, जो अपने जीवन को सफल करते हैं और जीवन से 
पूर्ण लाभ उठाते हैं। बह कौन हैं जो अपने जीवन में स्वार्थ 
छोड़कर परोपकार में लगते हैं। क्‍योंकि दाना खेत में डालकर 
नाश न किया जाबे उस समय तक उससे वाल उत्पन्न नहीं हो 
सकती ? जो वीज गलता है वही फलता है, जो गलता नहीं 
सो फलता भी नहीं | परन्तु जब प्रथ्वी के नीचे जाकर बीज गलता 
है तभी फलता है। प्रथ्वी के ऊपर गलने से भी नहीं फलता, इसी 
प्रकार यदि कोई परोपकार करके भी प्रकट करता फिरे अथवा 
सम्मान और कीर्ति की कासना रखे तो लाभ नहीं हो सकता. 
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उस सम्पूर्ण बलिदान का फज्न उस कोर्ति में ही समाप्त हो जाता 
है । दूसरे वह मनुष्य हैं जो अपनी हानि न करके दूसरों को लाभ 
पहुँचाना चाहते हैं, ऐसे साधारण मह॒ष्य है; परन्तु जो अपने हिति 
के लिये दूसरों को हानि पहुँचाते हैं, बह राक्षस कहाते हैं। आस्ये- 
गण ! क्‍या आप में ऐसे मनुष्य नहीं हैं, जो अपनी कामनाओं की 
पूर्ति के लिये दूसरों को ह्वानि पहुँचा रहे हैं! चौथे वह हैं कि 
बिना किसी लाभ के भी दूसरों को हानि पहुँचाना चाहते है। 
बेद तो यह बताता है कि सवका भला करने से 'ही अपना भला 
होगा ! प्राकृतिक नियम कहता है कि गलने से ही फल सकते हैं; 
परुतु हम हैं कि बैदिक धर्म में उन्नति करना चाहते हैं. पर सबको 
अपने समान समभने के लिये अस्तुत नहीं ! मिथ्या जाति 
असिमान दिन रात हमारे मस्तिष्क को चक्षर देता है। काम 
पड़े पर कलवारों तक की नहीं, चमारों तक की खात्तिर 
(सत्कार ) करें । यदि कोई मलुप्य जिसे हम अपनी 
मूर्खतावश नीच कहते हैं, तहसीलदार अभ्रवा डिप्टी कलेक- 
टर होकर आ जाय और हम कान्यकुब्ज ब्राह्मण होने का 
अभिमान रखते हुए अपनी थोड़ी विद्या अथवा गुण कम के 
* कारण उसके नीचे हों, तो कया हम सलाम ( प्रणाम ) नहीं 
करते ९ अवश्य करते है। उसको आफ्रीसर नही जानते १ अवश्य 
जानते । क्या उसकी आज्ञा पालन नहीं करते ? अवश्य करे हैं ! 
हाँ ! फिर वैदिक धर्म ने ही कोई अपराध किया है कि आप गुण- 
कम-स्वभाव से चरण मानने के लिये अपने जाति अभिमान को 
त्याग के लिये तैयार नहीं ! आप लोगों की इस निरबलता और 
स्वाथ ने ही बेदिक-धम को इस अवनति की दशा में पहुँचा दिया 
है कि राधा-स्वामी और थ्यौसोफ़िकल सोसाइटी आदिक जो वैदिक 
घमम के सामने कुछ नहीं, इसको पलटा देते हुए चल्ले जा रहे हैं। 
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यदि आपका यह विचार हो कि वैद्कि-धर्म को हानि पहुँचा कर 
आप स्वयं कोई लाभ उठा सकें, तो यह आपका भोलापन है । जिस 
प्रकार एक इन्द्री स्वार्थ के कारण देह को हानि पहुँचा कर आप भी 
नष्ट हो जाती है, इसी अकार आप भी जाति अभिमान को लिये हुए 
वैदिक-धर्म को हानि पहुँचा कर स्वयं भी गिर जायेंगे। यदि आप 
वैदिक-वर्म की रक्षा के लिये जाति अभिमान को भी नहीं तोड़ सकते, 
तो धमं के लिये तन, मन, धन किस प्रकार दे सकोगे ? प्यारे 
ब्राह्मण, क्षत्री कहलानेवाले भाइयो ! क्‍या तुम्हारा इस प्रकार 
वैदिक-धर्म को हानि पहुँचाना तुम्हारे लिये हितकर होगा ? क्‍या 
तुम ऋषियों की सनन्‍्तान होने का दावा करते हुए इस स्वार्थ 
को न छोड़ कर ऋषियों के नाम को कलक्लित नहीं कर रहे. 
हो ? क्‍या जाति अभिमान आपको अमर कर देगा ? क्या सृत्यु 
समय इस मिथ्या जाति अभिमान से कोई काम निकलेगा ? क्‍या 
कोई स्वार्थ को न छोड़ कर भी परोपकारी ऋषियों की सन्तान होने 
का दावा कर सकता है ? अथम् वो आप इस अधर्म प्रणाली को 
समाजों में चलाही नहीं सकते। जब आपकी चाल लोगों पर 
प्रकट हो जायगी, तो वे ब्राह्मण जाति से घृणा करने लगेंगे। 
जिस प्रकार कि लोग परिडत भीमसेनजी के शुरु द्रोही और 


न्‍ड 


स्वार्थी होने से विज्ञ हों गये और आज कोई भी उन्तका विश्वास : 


नहीं करता, यही दशा आपकी होगी। सुतराम्‌ जाति अभिमान 
और स्वार्थ को त्याग कर संसार का उपकार करते हुए आदश बन 
कर दूसरों को परोपकारी वनाओ, जिससे कि समाज की जय हो | 


३2७ ५. 
लए ह 
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भोला यात्री 


प्यारे पाठकगण ! एक चार एक भोला पथिक घर से बहुत 
से रत्न लेकर इस वात के लिये निकला कि दूसरे देशों में जाकर 
इनको वेचकर ऐसी उत्तम-उत्तम वस्तुएं खरीदकर लाऊगा, जिससे 
बहुत लाभ होगा। वह वेचारा अभी घर से थोड़ी दूर गया ही. 
था कि उसे भाँग का वन मिला, उसे उस समय दातून करने की 
जरूरत हुई । उसने इधर-उधर देखा तो सिवाय भाँग के और 
कोई पेड़ न पाया, लाचार होकर उसी की एक डाली तोड़कर दातून 
करनी आरम्भ कर दी, यद्यपि यह्‌ यात्री जानता था कि भाग 
मादक वस्तु है और उसके पीने से मनुष्य बेहोश हो जाते हैं 
लेकिन इसे उतना ज्ञान न था कि इसकी दातून करने से भी वह्‌ 
चेहोश हो जायगा। अन्त को थोड़ी देर में उसे नशे ने बेहोश 
कर दिया और चह अपने मूल अथ्थ को बिलकुल भूल गया। 
उसे यह ध्यान बिलकुल न रहा कि मैंने साँग का भ्रयोग किया 
और बहाँ से ऋमता-भामता मस्ती से स्वयं घुद्धिमान्‌ व्यापारी 
सचमुच पागल चनकर चला। थोड़ी देर में किसी शहर में पहुँच 
गया। शहर के लड़कों ने इसे वेहोश सममकर उसकी हँसी 
उड़ानी शुरू की। उसने उन्हें डाटा और कहा कि क्‍या तुम 
मुभे पागल सममभते हो, लड़के उसकी इस वात पर हँस पड़े और 
उन्होंने कंकड़ उठाकर मारने शुरू कर दिये। यह भोला पथिक 
उन लड़कों के कंकड़ों से बचने के लिये एक मकान में जा छिंपा 
लेकिन उस मकान सें चन्द खिड़कियाँ थीं, जिनके बन्द करने 
की शक्ति उस भोले पथिक सें नहीं थी । जब उसने देखा कि यहाँ 
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भी कंकड़ वरावर हानि पहुँचा रहे हैं तो उसने यह सोचकर कि 
अगर कंकड़ वापस फेकूँगा तो यह कंकड़ कभी समाप्त न होंगे, 
अपने लाल लड़कों की तरफ़ मारने शुरू कर दिये। लड़कों ने 
डसके लालों को उठाना शुरू कर दिया और यह समभकर कि 
इसके लाल अवश्य समाप्त हो जायेंगे खूब जोर-जोर से जल्‍्दी- 
जढदी कंकड़ फेंकने लगे और उनकी इस वात को देखकर 
इसने भी जल्दी-जल्दी लाल फेंकने शुरू कर दिये, आख़िर 
थोड़ी देर में इसके तमाम लाल पूरे हो गये और इस विचार 
में जो उन लड़कों के कंकड़ों से पैदा हुआ था, कुछ देर सें उसका 
नशा भी उतर गया अब तो उसे अपनी भूल और पागलपन 
का हाल मालूम हुआ ; लेकिन अब क्‍या हो सकता था, लड़के 
तमाम लाल लेकर भाग गये थे जिनमें अब एक भी वापस आना 
सम्भव न था, अब व्यापारी हैरान था कि क्या करे और किस 
मुँह से अपने शहर में वापस जावे । 

प्यारे मित्रों | उस भोले पथिक की दुर्दशा पर आपको कैसा 
खेद होता होगा । क्या आपका दिल उसके भयानक मामले से कुछ 
उपदेश प्राप्त करना चाहता है अथवा आप इस मामले को देखकर 
भी कोई नतीजा निकालना नहीं चाह॒ते। कया तुम उस पथिक के 
मूल कारण को मालूस करना चाहते हो कि वह कौन था ? और 
कहाँ से आया था ? क्‍या तुम्हें उस शहर के लड़कों से जान- 
पहचान करनी जरूरी मालूम होती है या नहीं कि जिन्होंने इस 
भोले यात्री के कुल लाल कंकड़ मार-मारकर छीन लिये थे। क्‍या 
तुम्हें इस यात्री के मन्द भाग्य पर कुछ अफ़सोस भी आता है या नहीं 
'यदि तुम में से किसी एक के साथ यही मामला पेश आये तो 
तुम्हारी क्‍या हालत हो । पहले तो हमारे बहुत से पाठकंगण ऐसे 
होंगे जिनकों इस पथिक की तरह भांग आदि नशे के प्रयोग से 


दे [ दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


ज़रा भी होश न होगा, जो कुछ होशमन्द आदमी होंगे वह कह 
उठेंगे कि इस प्रकार के यात्री की हालत वेशक काबिल अफ़सोस 
है। हाँ क्या तुम ऐसे लड़कों से जिन्होंने कंक्रड़ फेंकर भोले यात्री 
के लाल छीन लिये, कभी मिलना पसनन्‍्द्र करोगे। मेरे ख्याल 
में तो कोई उनसे मिलना पसन्द नहीं करेगा। क्या तुम्हारे पास 
भी अगर ऐसे ही लाल हों और इस क्रिस्म के लुटेरे लड़के तुम्हारे 
साथ लगे हों, तो क्या तुम उनको दूर भगाने की कोशिश करोगे | 
अगर तुम उनकी सचमुच दर भगाना चाहो, तो हम तुम्हें चतलावें 
.कि वह भोला पथिक कोन है और उसके लाल क्या हैं ? लड़के 
कौन हैं ? उसके कंकड़ किस तरहं के हैं ? और किस तरह यह 
भोला यात्री भाँग के अयोग से बेहोश हो जाता है, तो हम छुमको 
यह तमाम बातें वतलाये देते हैं, इस मामले से डर जाना या फल 
निकालना तुम्हारे चश में है । 
प्यारे मित्रो ! यह जीवात्मा ही भोला पश्चिक है। आप शंका 
करेंगे कि भोला तो मू्खे होता है, तुम इस ज्ञानस्वरूप जीवात्मा को 
किस तरह भोला चतलाते हो। इसका जवाब यह है कि भोला थोड़े 
ज्ञानवाले को कहते हैं बिलकुल जड़ को नहीं कहते चूँकि जीवात्मा 
अल्पज्ञ है, इसलिये इसे भोज्ञा कहा गया। अब आप फिर कहेंगे 
कि जीवात्मा को मुसाफ़िर क्‍यों कहा, इसका जबाब यह है कि 
जो परिमभित और थोड़े शंकाओं को पूरा करने के लिये क्रिया फिया 
करे उसे यात्री कहते हैं; क्योंकि सर्वव्यापक को पथिक कह 
सकते हैं । 

५, गौवात्मा ही भोला पयिक है और ये जीवात्मा अपनी आयु के 
साँस जो वहुमूल्य लाल हैं, उनको लेकर इस संसार में नेकी या 
ईश्वर की आज्ञाओं का पालन करने का सौदा खरीदने के लिये 
आता है जिससे वह अपने आपको अल्पन्ञ से -सर्वक्ञ बना ले5 
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लेकिन इस संसार में जो प्रकृति भाँग का बन है जीवात्मा उसकी 
शरीर रूपी दातून को अहण करता है वहीं उसका ज्ञान कम होने 
लगता है । यद्यपि जीवात्मा जानता है कि इस ग्रक्ृति से ज्ञान 
प्राप्त नहीं होता; बल्कि अज्ञान मिलता है; लेकिन तो भी वह 
अपने शरीर को प्राकत न समझ कर उसका बहुत देर तक रहना 
पसन्द करता है और जितनी अधिक देर तक जीवात्मा का शरीर 
-'के साथ सम्बन्ध रहता है, उतनी ही अधिक उसे अज्ञानता और 
मूखेता बढ़ती जाती है और वह अधिकतर फेसता चला जाता है। 
प्यारे पाठकगण ! जीवात्मा की अबस्था ऐसे बहुमूल्य लाल हैं 
कि यदि चक्रवर्ती राजा या बड़ा भारी शाहंशाह अपनी मस॒त्यु के 
* समय अपनी सारी हुकूमत और घन के बदले पाँच मिनट जीवन 
भी माँगे, तो सस्भव्‌ नहीं कि वह किसी पर भी उसको आप्त कर 
सके, इसलिये मनुष्य का जीवन वहुत ही वहुमूल्य लाल हैं; - 
लेकिन यह अल्पज्ञ जीवात्मा अपनी भूल से जो अकृति के सम्बन्ध 
से पैदा हो चुकी है, ऐसे जीवन की कदर नहीं जानता और जब 
वह संसार के शहर में प्रकृति के सम्बन्ध से बेहोश होकर आता है 
या पाँचों भूत जो इस संसार के शहर के लड़के हैं। जीवात्मा को 
मूर्ख देखकर अपने-अपने गुणों के कंकड़ जो विपय रूप हैं, इस 
जीवात्मा को वारना शुरू करते हैं, तब जीयात्मा इन प्राकृत असरों 
से बचने के लिये शरीर रूपी मकान में दाखिल हो जाता है; 
लेकिन इस शरीर में चन्द्‌ खिड़कियाँ हैं, जिन्हें इन्द्रियाँ कहते हैं ये 
पत्नभूत अपने गुणों के कंकड़ों को इन्द्रियों के द्वारा जीवात्सा पर ' 
'फेंकते हैं और जीवात्मा अपनी बेहोशी में इन कंकड़ों के बदले 
अर्थात्‌ विषय भोग में जो भूतों के गुणों से हासिल होता है अपना 
थोड़ा-थोड़ा वक्त देना शुरू करता है और सममता है कि ये विषय. 
. तो खतस हो जावेंगे ; लेकिन भेरा जीवन. का वन््त पूरा नहीं होगा 
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इस तरह जीवात्मा अपनी सारी आयु इन विपत्रों के बदले खच्चे 
कर डालता है, जब मृत्यु निकट आती है, तब इसे होश आता है. 
कि शोक मैंने अपनी सारी उमर निष्प्योजन दी खो दी, उस समय 
उसका कुछ इलाज नहीं हो सकता; क्योंकि जो जिन्दगी विषयों के 
वदले खच्े हो गई है, वह किसी तरह वापस नहीं आ सकती, जब 
ज़िन्दगी नहीं वापस आती तो जीव को सिवाय अफ़सोस के क्या 
मिल सकता है । किसी कवि ने सच कहा है । 
# गया वक्त फिर हाथ आता नहीं? 

प्यारे मित्रो ! क्या तुमको अपनी सारी उम्तर उस भोले 
पथिक की तरह खोकर अफसोस करना पड़ेगा या तो बीच में 
जब बहुत कुछ बाकी है, व्यतीत हुए को छोड़कर भविष्यत्‌ का 
प्रबन्ध कर लोगे और अगर तुम अपने जीवन को बचा लोगे 
तो तुमसे बढ़कर कोई अहोभाग्य नहीं; क्योंकि ज़िन्दगी का 
थोड़ा वक्त भी ऐसी चीज़ है, जिसे आइन्दा की उस्मेदों को पूरा 
करने की तरफ़ लगा सकता है और इस आदत के धोड़े की 
जरा-सी लगाम फिर जाने पर उसकी चाल सें ज़मीन आसमान 
का अन्तर आ जाता है, क्या हमको दूसरों की हालत देखकर 
पाप से न बचना चाहिए, देखो महमूद गज़नवी वादशाह जैसे 
संसार पर जुल्म करके रुपया इकट्ठा करते हुए चले गये, क्या 
वह रुपया उनके साथ गया, कया उस रुपये पर उनको अब भी 
स्वस्व है, क्या उस रुपये से उनको अब कुछ फ़ायदा हो सकता 
है, हरएक महुष्य कहेगा विलकुल नहीं अगर दर हकीकत ये 
हुनिया के विषय और माल व दौलत की कामनायें ऐसी खराब 
चीज़ हैं कि जिससे मनुष्य को फ़ायदे के बदले नुकसान पहुँचता 

तो क्यों आप उसे खुद छोड़कर स्वतंत्रता हासिल नहीं करते । . 
प्यारे मित्रो ! कैसे खेद का स्थान है कि हम दूसरों को मूर्ख 
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कहते हैं और स्वयं मूर्खता के काम करते हैं। हम जानते हैं कि 
संसार की कूठी धूम से हमें कुछ फ्रायदा नहीं होगा जब तक 
कि यथार्थ सें हमारी आत्मा शान्त न हो जावे ; लेकिन क्‍या हस 
कभी आत्मा की शान्ति का प्रयत्र सोचते हैं, कया हम उन पर 
अमल करते हैं ? व्रिलकुल्ष नहीं इससे चढ़कर और कोई वेवकूफ़ी 
नहीं हो सकती है। चहुत से नहीं करीच्रन कुज्न संसार के मनुष्यों 
को यह भी मालूम नहीं कि हमारा उद्देश्य कया है। अनपढ़ 
ओऔर मूखे ही इस रोग में अ्रसित बरन्‌ नहीं हैं। बढ़े-बड़े विद्वान 
ओऔर ज्ञानवान्‌ नरी० ए० साइंटिस्ट और फिलास्फर भी इस रोग 
से नहीं बचे । वह हर एक आदमी को पेदा होता और मरता 
देखते हैँ और जागने की हालत में फिकर, डर और दुख को 
सममते हैं और सोते हुए बिलकुल आराम पाते हैं ; लेकिन इस 
साइंस से नतीजा कुछ भी नहीं निकालते । कैसे शर्म की बात 
है कि दुनिया के आलिम हैं. लेकिन अपना इल्म नहीं रखते और 
न विद्या के अर्थ को ही जानते हैं। साइंस पढ़ी है लेकिन अपनी 
साइंस को विल्कुल नहीं जानते और न साइन्स के उन फ़ायदों 
को जो जागने और सोने से मालूम करना चाहिए, समझ सकते 
हैं| परिडत है लेकिन पंडितपने का असर सिफ़ दूसरों पर असर 
रखता है। अपने हाल से कुछ सम्बन्ध नहीं। 

. प्यारे पाठकगण ! अगर गौर से सोचा जावे तो इस संसार 
में बहुत थोड़े मनुष्य हैं जो उस भोले मुसाफिर की तरह अपने 
कीमती वक्त को वर्चाद नहीं करते। बहुत आदमी दौलत के 
चदले अपना चक्त खोते हैं और वह अपने आपको वड़ा अकल- 
मन्द मानते हैं । नहीं-नहीं वल्कि दुनिया के लोग भी उन्हें दाना 
और कारीगर जानते हैं ; लेकिन क्‍या दौलत के बदले वक्त खोने- 
बाला सचमुच अकलमन्द है हमारे ख्याल में तो इससे बढ़कर 
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कोई भी गलती नहीं ; क्योंकि जिस जिन्दगी से हम दौलत खरीदते 
हैं अगर वह जिन्दगी दौलत से हासिल हों सकती तो दम मान 
लेते कि बेशक धन मिलना जीवन का व्यर्थ खोना नहीं, लेकिन 
हम दौलत से जीवन प्राप्त होता नहीं देखते | बड़े-बड़े राजा और 
जार जैसे बादशाह चालीस-चालीस लाख फ़ौज़ और तोप- 
खाना रखते हुए करोड़ों रुपयों की मालियत होने पर संसार से खाली 
हाथ जाते हैं। न तो इस दौलत से ज़िन्दगी वापस मिल सकती है. 
और न ये दौलत ही साथ जाती है। फिर दीलन के चदले जिन्दगी 
खोने वाले को वेवकूफ़ न कहें, तो और क्या कहा जावे । हमारे 
बहुत से मित्र आक्तेप करेंगे कि क्‍या दौलत कमाना बुरी बात है । 
अगर दौलत न कमायें, तो संसार के व्यवहार कैसे चल सकते हैं ! 

प्यारे पाठकगण ! ऐसा कहनेबाले हमारे मित्र सचमुच भोले 
मुसाफ़िर हैं, वह नहीं जानते कि जेलखाने फी मजबूती और 
स्वतंत्रता हासिल करने से क्‍या सम्बन्ध है: क्योंकि जिस ऋदर 
जेलखाना मज़बूत होगा उसी ऋदरर स्वतंत्रता मुश्किल हो जायगी 
इसी तरह जिस क़द्र संसारी सामान अधिक होंगे उसी क़दर मुक्ति 
दूर होती चल्ली जायगी ; लेकिन बाजे दोस्त कह उठेंगे कि संसार- 
को जेलखाना कहना तुम ऐसे खफ़्ती का काम है. वरना दुनियाँ तो 
ऐश व आराम की जगह है ; लेकिन यह दोस्त बहुत ही भोले हैं ; 
क्‍योंकि वह नहीं जानते कि दुनियाँ क्या चीज़ है। अगर दुनियाँ 
ऐश की जगह होती, तो कोई भी एक हालत को छोड़ना ही पसन्द 
न करता ; क्‍योंकि संसार में हर आदमी अपनी हालत पर सन्तुष्ट 
नहीं, जिससे सालूम होता है कि वह जिस हालत में है वह उसे 
पूरा आराम और ऐश न समझता और न अपनी हालत को अपनी 
ज़िन्दगी का उद्देश्य रूयाल करता है बस जब्र कि कोई शख्स 
अपनी हालत अपनी ज़िन्दगी का उद्देश्य नहीं जानता और उसको 
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छोड़कर आगे चलने की कोशिश करता है, तो साफ़ मालूम होता 
है कि संसार मनुष्य की ज़िन्दगी का उद्देश्य'नहीं सिक्के बीच का 
रास्ता है। अगर कोई मुसाफ्षिर राह में आराम करता है, तो मंजिल 
में ही पड़ा रहता है। सफर मिस्ल सिफर है वह जगह आराम की 
कहना ग़लती है । 
प्यारे पाठकगण ! संसार में मनुष्य की उमर से बढ़कर कोई 
क्रीमती चीज़ नहीं। मनुष्य जो कुछ खरीदता है वह उमर के चदले . 
खरीदता है चूँकि बुद्धिमान और ज्ञानी मनुष्य अपने थोड़े समय से 
बहुत ज्यादा फ़ायदा उठाता है और चेवकरूफ़ तथा मूर्ख आदमी 
अपने बहुत से वक्त से बहुत थोड़ा फ्रायदा उठाता है, जिससे 
मालूम होता है कि मनुष्य की अवस्था में जिस क़दर ज्यादा इल्म 
होगा उसी क़दर अधिक कीमत होगी। ससलन जो आदमी 
बिलकुल अनपढ़ और अज्ञान है वह दिन भर भें मिहनत करके 
चार रुपये माहवार पैदा कर सकता है और अगर उसे जरा भी 
इल्म हो जावे तो वह आठ तक पहुँच जाता है । इसी तरह कारीगर 
व्यापार का इल्म रखनेवाला सौ-पचास रुपया माहवारी पैदा 
करता है और जहाँ तक इल्म बढ़ाता है वहाँ तक मिंहनत कम 
ओर फ्रायदा ज्यादा होता है। जिससे साफ़ मालूम होता है कि 
मनुष्य की क़दर वक़द्र उसकी इल्मियत के होती है या यह कहो 
कि जिस कदर इल्म होता है. उसी क़दर वह उम्र की कदर को जानता 
है; लेकिन अफ़सोस वो. यह है कि हम चाहे किसी कदर संसारी 
इल्म हासिल कर लें तो भी हम अपनी उसर की कदर को नहीं - 
जान सकते और यही वजह है कि हम अपनी उमर के वेश- 
कीमती जवाहरात बहुत कम कीमती चीज़ों के बदले में बेचते हैं । 
प्यारे पाठकगण ! थे तो आपको हम पहले बता चुके हैं कि 
' ज़िन्दगी का एक दिन भी बड़े-बड़े राज्यों के बदले नहीं मिल 
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सकता तो हम चाहें लाख रुपया माहवार क्यों न तनख्वाह पावें 
तो भी वह हमारी जिन्दगी की असली क्रीमत नहीं हो सकती। 
इससे साफ़ मालूम होता है कि संसार के सम्पूर्ण मुसाफिर चाहे 
वह अपने आपको कैसा दी बुद्धिमान्‌ क्‍यों न मानते हों दरहको- 
कृत भोले मुसाफ़िर हैं। क्‍या ऐसे भोल मुसाफ्रिर जो अपनी 
जिन्दगी की क्रीमत और अपने उद्देश्य या मार्य की मकाबटों से 
नावाक्रिक हैं, किसी तरह काबिल पेरत्री हो सकते हैं.? त्रिल्कुल 
नहीं, खुद अज्ञानी दूसरों को क्या समझा सकता है। जो खुद भूले 
हुए हैं उनसे मार्ग बताने की क्‍या उस्मीद हो सकती हू, इस वास्ते 
संसार के ख्वाहिशमन्द जो मनुष्य जीवों की कदर से नावाकिफ 
हैं, उनकी पेरबी करना हर एक मनुष्य के वास्ते हानिकारक है। 
मनुष्य का फ़र्ज है कि वह ऐसे मुसाफिरों की तलाश करे जो 
उद्देश्य और उसके रास्ते से ठीक-ठीक वाकिफ हों और साथ ही 
राह के लुटेरों और धोखेवाज़ों के हालत से भी जानकार हों 
जिनको न तो शहर दुनियाँ के लड़के सता सकते हों और न वह 
अपने सकान की मोरियाँ वन्‍्द्र करके उन लड़कों से बचने का 
भी इलाज जानते हों । 
प्यारे पाठकगण ! इस संसार में केवल योगी और वह लोग 
जिन्होंने संसार को त्याग दिया है। तालीम की उत्तम दौलत से 
मनुष्य जीवन के उद्देश्र को ठीक तौर पर जान लिया है. और 
जिनको इस मज्जिल का रोशन रास्ता यानी चैदिक धर्म का भी 
ज्ञान है और वह अपने मकान की खिड़कियों को बन्द करने 
अर्थात्‌ इन्द्रियों को भी रोकने की लियाकत रखते हैं। इस किस्म 
के महात्मा योगी इन भोले मुसाफियों के वास्ते काबिल पेरबी हो 
सकते हैं। जिनके पीछे लगकर ये लोग भी अपने उद्देश्य को 
पहुँच जाबें ऐसे भनुष्यों की पहचान यह है कि वह अपनी, 
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ज़िन्दगी की कदर को जानकर किसी संसारी चीज़ के बदले में 
तो नहीं वेचते बल्कि दूसरे लोगों की तरकी सें अपने वेशकीमती 
समय को खर्च करते हैं। जो अपनी इज्जत, हुकूमत और 
नामवरी इत्यादि किसी किस्म की ग़र्ज को देखकर संसार में काम 
करते हैं । वह तो दुनियाँ के बन्दे और भोले मुसाफिर हैं, उनके 
पीछे लगना ज़िन्दगी को खराब करना है और जो लोग संसार 
से अलग और चन्देखुदा हैं, जिनको इन्द्रियाँ उनके इख्तियार में 
हैं और जो अपनी आत्मा को शरीर का राजा सममते हैं. और 
तमाम इन्द्रियों ओर सन को उसकी खिद्मत का साधन समभते 
हैं और उसके सार्ग अर्थात्‌ धर्म के खोज में रात दिन लगे रहते 
हैं, उनको वक्त से अधिक प्यारा सिवाय धर्म के और कोई चीज़ 
नहीं । वह किसी संसारी चीज़ के बदले अपनी जिन्दगी का 
प्यारा वक्त नहीं खोना चाहते हैं, उनके ख्याल में तमाम दुनियाँ 
की चीजें तुच्छ हैं। वह आत्मा की उन्नति के सच्चे साधन का 
इल्म हासिल करके उसको पूरे तौर से करते हैं । 

प्यारे पाठकगण ! अब आप सोच लें कि आप अपने आपको 
भोला मुसाफिर बनाकर मार्ग में लुटवाना पसन्द करते हैं या 
अपनी जिन्दगी के उद्देश की तरफ़ चलकर सच्चे सुख को हासिल . 
करना चाहते हैं, भोले मुसाफिर की तरह नशे की दशा में तो 
आपको संसार की ख्वाहिश अच्छी मालस होगी लेकिन उसका 
नतीजा मिलने पर आप सिवाय अफसोस के और कुछ भी न 
कर सकेंगे इसलिये आपका फज है कि उद्देश्य और मार्ग की 
तलाश के वासस्‍्ते वैदिक सूस्ये की रोशनी को दासिल करें और 
इस रोशनी के सहारे वरावर अमल करते जाबें जब तक कि आप 
उस मज्िल पर न पहुँच जाबें जो शारीरिक जीवन का उद्देश्य है। 





सोगवाद 


संसार में काये करने के लिये जब तक मनुष्य चिन्ता रहित 
नहीं, तब तक अपना कार्य नहीं कर सकता। चिन्ता उसके काये 
(आग्नाप्त इष्ट ) तक चलने सें पग-पगपर रुकावट डालती है, 
कसी उसको प्यास का ध्यान, कभी छुधा का भय, कभी झृत्यु 
का भय, पग-पगपर सद्छुल्प बदलता है और संसार के सम्बन्ध 
अनन्त हैं, उनको समाप्त करके अग्राप्त इष्ट की ओर चलना 
असम्भव है। निदान न तो कोई मलुप्य इन बतमान कार्यों को 
समाप्त कर सकता है और न उस मुक्ति के लिये साधन करने 
का अवकाश मिल सकता है, निदान मनुष्य आगे के लिये निराश 
हो रहा है, परन्तु ईश्वर हमारे सामने एक और दृश्य सम्मुख 
करता है, जिसको देखकर मनुष्य की आशायें पुनः हरी-भरी 
हो जाती हैं अर्थात्‌ एक मनुष्य कृषि करता है जब उस वबोनेवाले 
मनुष्य को कोई इष्टिगोचर करता है तो उसे ख्याल आता है 
कि यह बड़ा ही मूर्ख है जो अपने आहार को प्रथ्वी के ऊपर 
बखेर रहा है; परन्तु थोड़े काल में जब कृषि पक जाती है तव वह 
मनुष्य जिसने अपने अन्न को भत्यक्षवादि होने के कारण 
पृथ्वी पर नहीं डाला था क्‍या देखता है कि बोनेवाले ने जितना 
बीज बोया था, उससे सतगुणा अज्न अपने घर में ला रखा है 
और जो अपने अन्न का केवल खाने में ही व्यय कर रहा था, 
उसका अज्न कम हो गया, निदान खाने का नाम भोगना और 
बोने का नाम कमरे समभना चाहिए । 


ययपि प्रत्यक्ष में खानेवाला अपने अनाज को ठीक ही काम ह 
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में लाता है और वोनेवाला ठीक नहीं काम में लाता; क्योंकि 
अन्न छुधा के लिये ही बनाया गया है; परन्तु वास्तव सें वोने 
वाला अपनी आयु के आगे का श्वन्ध करता है ; क्योंकि केवल 
प्रत्यक्षयादि ही नहीं, परन्तु खानेवाला यद्यपि अन्न को ठीक 
प्रकार से सेवन करता हुआ सस्मुख है तथापि वास्तव में अपनी 
आगे की दशा को खराब कर रहा है; क्‍योंकि चतमान सामान 
तो किसी न किसी द्विस समाप्त होनेवाला है; क्योंकि इसमें 
खाने से अल्पता होती है और उन्नति का मार्ग जो वोना है उसे 
अत्यक्ष अर्थात्‌ वर्तमान दशा सें निष्फल जानकर उसने छोड़ 
दिया है वास्तव में संसार में मनुष्यों की बुद्धि दो अकार की है 
एक भत्यक्षवादि जो- वर्तमान का प्रवन्ध करता है और भविष्यत्‌ 
पर कुछ विश्वास नहीं रखता है और परोक्षवादी वर्तमान पर 
ध्यान नहीं देता है ; क्‍योंकि वह जानता है कि जो कुछ पूर्वले 
बष सें वोया था वही घर में उपस्थित है अथवा चह पका हुआ 
खेत खड़ा है। अतः बोने के, हो ध्यान में लगा हुआ है वह जानता 
है कि जो मैंने यो लिया है वह पक्र चुका है और अब वह. मेरे 
श्रम से बदल नहीं सकता उसको तो भविष्यत्‌ में जो बोला है 
उसकी ही चिन्ता है। अतः अत्यक्षवादि को सदेच से शाल्रकार 
नास्तिक कहते हैं और सर्बदा अत्यक्षवादि मूखे होते हैं. और 
परोक्षवादि विद्वान जैसे कि लिखा है-- 
परोक्षप्रिया हि देवा; प्रत्यक्ष द्विपः । 

जितने देवता अर्थात्‌ विद्वान हैं वह परोक्ष से मित्रता और 

सत्यक्ष के शत्रु होते हैं. और मूर्ख लोग इसके विरुद्ध होते हैं, 


सम्पूर्ण कर्म फिलास फीकी जड़ परोक्ष के आश्रय है अत्यक्षवादी 
कमे कर ही नहीं सकता ; क्‍योंकि फल आनेवाला क्षण परोक्ष 


8४ [ दर्शनानन्द अ्न्ध संग्रह 


है, जिस पर उप्ते विश्वास ही नहीं अतः प्रत्यक्षयादि नास्तिक 
होते हैं. कर्म करने की नास्तिक में शक्ति ही नहीं होती; परन्तु 
मोगवादि आस्तिक होने से कर्मों के फल का नाम भोग ख्याल 
करता है जैसा कि लिखा है-- 
[० की « ० बिक (४ 

सातगृत्च ताइपाका जात्यायुभागा। | योगदरशन 

पूर्व जन्म के कर्मरूप मूल से तीन फल्न मिलते हैं एक जाति 
आर्थात्‌ जन्म ( पशु या मनुष्य का ) | दूसरा आयु अर्थात्‌ कितने 
स्वॉस तक इस शरीर रूपी जेल में रहना होगा। तीसरा भोग. 
अर्थात्‌ दुःख सुख निदान कम का पका हुआ फल यह तीन 
वस्तु हैं। ु 

न तो कोई मनुष्य अपना शरीर बदल सकता है। आयु नहीं 
बदल सकती है और न भोग बदला जा सकता है। क्‍योंकि यह 
तीनों पदार्थ अपनी इच्छा के अनुसार प्राप्त नहीं हों सकते ; 
किन्तु यह फल कर्माउुसार ईश्वर की व्यवस्था से ही मिलता है-- 
यदि जीधों की इच्छा अनुसार शरीर मिलता--तो कोई जीव भी 
सीच योनि सें नहीं जाता कोई आदमी वद्शकल लूला छँगड़ा 
और कोढ़ी इष्टिगोचर नहों होता यदि जीव के आधीन में भोग 
होता तो कोई भी संसार में दुखी न होता । जीवों को अल्प आयु 
सें सरनेबाला दुखी और कुरूप देखकर अनुमान होता है कि जीव 
ने इन वस्तुओं कों अपनो इच्छा से स्वीकार नहीं किया; किन्तु 
सस्पूर्ण शाख्षकारों का स्व तन्‍्त्र सिद्धान्त है कि यह पदार्थ हमको 
पराधीनता से मिले हैं अर्थात्‌ हमारा यह शरीर जेलखाना है। 
क्योंकि जहाँ हम अपनी इच्छा से जाते हैं. उसे घर आदिक से 
असिद्ध करते है। परन्तु जहाँ हम जाना नहीं चाहें और जाना , 
पढ़े तो उसे विरुद्ध इच्छावाले मकान जेल ही कह सकते हैं शास्र- 
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कारों ने तो सारा संसार ही जेल बनाया है। जिसमें जीव ममता 
अर्थात्‌ मोहरूपी जज्जीर में बेंधा हुआ क़ैद है, महर्षि पतञ्ललि 
तो सारे संसार बनाने का फल ही भोग और अपवर्ग अर्थात्‌ 
मुक्ति वतलाते हैं जैसा कि पतलञ्नलिजी लिखते हैं । 

सा ४४ 

भोगापबार्थ दृश्यम । 

इस संसार के अच्यन्तर तीन अकार की योनियाँ 'हैं। एक 
भोग योनी, जैसे गाय, महिपि, अश्वादि--जीव जो वेदों की शिक्षा 
से ईश्वर नियमानुसार अनभिज्ञ रहते हैं. यह सम्पूर्ण पूर्व ले कर्मों 
का फल भोगते आगे के वास्ते कुछ नहीं कर सकते दूसरे कर्म 
योनी मुक्कि से लौटकर संसार में बिना माता पिता के जन्म लेते 
हैं वह केवल भविष्यत के बास्ते ही कम करते हैं उनका पू्व॑ला- 
भोग कुछ नहीं होता | तीसरा उभय योनि जो पिछले कर्मों का 
फल भोगते हैं और भविष्यत के वास्ते करते हैं वह मनुष्य हैं ; 
प्रसन्‍्तु मनुष्य कम करने में खतन्‍्त्र और भोगने में परतन्त्र होते हैं। 
कम योनिवाले नितान्त खतन्त्र और भोग योनीवाले नितान्त परतन्त्र 
हैं। निदान यह संसार पशुओं को अपने पूर्वले कर्मों का फल 
भोगने के वास्ते और कर्मयोनियों को पुनः मुक्ति श्राप्त कराने के 
योग्य कर्म कराने के वास्ते और मनुष्यों को पूर्वले कर्म भोगने के 
वास्ते और आगे के वास्ते कर्म कराने के लिये परमात्मा ने संसार 
बनाया है, जब यह अच्छे प्रकार ज्ञात हो जावे कि मनुष्य कर्म 
करने में खतन्‍्त्र और भोगने में परतन्त्र है तो भोग की अपेक्षा 
मनुष्य का शरीर भी एक जेलखाना है। फैदियों को क्या जेलखाना 
में-रोटी की चिन्ता करनी योग्य ? कदापि नहीं क्‍यों कि जो 
गवर्नमेन्ट- किसी कैदी को जेलखाने में भेजती है, वह भोजन 
जहर, देती है; क्योंकि उसकी आज्ञा विना खुराक दिये पूरी नही 
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हो सकती। जैसे एक मनुष्य की दो वर्ष की फ्रैद है यदि गवर्नमेन्ट 
उस्ते खुराक नहीं दे तो बह बहुन शीघ्र मर जावेगा। जिससे सरकार 
की यह आज्ञा कि वह दो व तक जेल में रहे पूरी नहीं हो सकती 
निंदान अपनी आज्ञा को पूरा करने के वारते गवर्नमेन्ट आपदी खाने 
को देगी। अजतक आर्य्यवित में इतने अकाल पड़े परन्तु किसी भी 
दुर्भित्ञ में केदियों को ज्ञुधापीड़ित नहीं देखा। क्या केदियों का 
कतंव्य अपनी बीमारी के वास्ते औपधि करना है, कदापि नहीं 
क्योंकि यह जिस्मेवारी भी गवर्नमेस्ट ने ले रक्‍्खी है। केदी का 
कर्तव्य छूटने का उपाय करना है निदान जो कैदी गेटी औपधि के 
ध्यान में लगा रहता है, वह अपना समय व्यर्थ खोता है। आयः 
मनुष्य प्रश्न करते हैं कि केदी को छूटने की चिन्ता क्‍यों करनी 
चाहिये, क्योंकि इयत्ता ( मियाद ) नियत पर तो गवर्नमेंट स्वयं ही 
छोड़ देगी ; परन्तु यह विचार ठीक नहीं क्योंकि गवर्नभेन्ट इस 
समय तो नियत इयत्ता पर छोड़ देगी परन्तु उसका स्वभाव ऐसा 
हो चुका है कि जिससे पुनः कारागार में आबे छूटने से अभिम्राय 
जेल में दोबारा न आने का है। अतः महूर्पि पत्जलि ने योग-दर्शन 
में बतलाया है-- 


हेयं दुःखमनागतम्‌ । 

... भविष्यत दुःख त्यागने योग्य है जब तक मनुष्यों के हृदय 
भें यह ठीक निश्चयन हो जावे कि मैं कर्म्म करने में स्वतन्त्र 

और भोगने में परलन्त्र हूँ तब तक मलुष्य मुक्ति पद को आप्त करने 
थोग्य नहीं होता ; क्योंकि भोग उल्लटा करने की इच्छा में जितना 
समय व्यथ किया जाता है वह सब व्यर्थ जाता है जैसे एक 
गृह जो वहुत कठिन धातु का वना हुआ है यदि कोई उस मकान 
के द्वार के मार्ग से जाना चाहे तो सुगस है ; परन्तु यदि दीवारों 


भोगवाद ] 8७ 


में से निकलना चाहें तो समय को व्यर्थ खो देना है, इस कतेव्य 
और भोग के लिते परमात्मा ने कृपी का इृष्टान्त दिया है बोना 
कर्म है और _ काटना भोग है वोने में मलुष्य स्व॒तन्त्र है चाहे जौ 
वोवे था गेहूँ अथवा चना। चाहे पचास वीघे वोबे था १० बीघे ; 
परन्तु काटने के खेत को गेहूँ चनाने के बास्ते यत्न करे तो सौ 
वर्ष पथन्त के श्रम से भी वह वर्षों का खेत गेहूँ नहीं वन सकता ; 
परन्तु हाँ गेहूँ का ट्वितीय खेत करके हम दूसरे वर्ष में गेहूँ 
उत्पन्न कर सकते हैँ, निदान जो कर्म का पका हुआ फल्न है, 
उसके बदलने की शक्ति किसी में नहीं, उसके बदलने के वास्ते 
परिश्रम करना आयु को व्यर्थ खोना है। संसार में चाहे केसा ही 
विद्वान्‌ राजा अथवा बली हो ; परन्ठु भोग के बदलने में सब 
परतन्त्र हैं। क्या आपने नहीं देखा कि हमार चक्रवर्ती एडवर्ड- 
सप्तम सबसे बड़ा राजा है, जिसके राज्य सें ११४००००० वर्ग मील 
पृथ्वी है, जिसकी प्रजा चालीस करोड़ मनुष्यों से अधिक है, जो 
लन्दन जेसे घड़े नगर में रहता है। जहाँ बड़े-बड़े डाक्टर 
पदार्थ विद्या के विद्वान्‌ रहते हैं । परन्तु उस नगर में रहते हुए भी 
इतने अधिक वलवान्‌ राज्ा का लड़का युवावस्था में म्त्यु को 
प्राप्त हो गया; परन्तु क्या कोई पदार्थ विद्या का ज्ञाता ( साईं- 
टिस्ट ) या कोई सेना उसकी रक्षा कर सकी ? जब इतना महाच्‌ 
राजा इतना सामान होते हुए भी अपने पुत्र की रक्षा न कर सका, 
तो क्‍या वह मनुष्य सू्ख नहीं जो थोड़ी सी -पूँजी के विश्वास 
पर अथवा स्थिरकोप ( मुस्तकिल्त फए्ड ) के भरोसे पर यह आशा 
रखते हैं. क्रि वह भोग बदल लेंगे | यह वात भी किसी से छिपी 
हुई नहीं कि एडवर्ड सप्तम के गद्दी पर बैठने का दिवस २६ जून 
'नियत हुआ था | लन्‍्दन की पारलमेंट के उत्तम प्रबन्ध से- रुपये 
पैसे की कोई कमी न थी-। परन्तु भोग ऐसा बलवान - दृष्टियोचर 
दक्ष अं० सं०--७ 
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हुआ कि सद्दाराज ऐंडवर्ड को २६ जून के स्थान में १६ अगस्त 
को तख्त पर बैठना पड़ा और उत्सव भी २६ जून की जगह ६६ 
अगस्त को हुआ । परन्तु क््या महाराजा की गद्दी का विवस रुपये 
की कमी के कारण विकल्प को प्राप्त हुआ ? कदापि नहीं, क्या 
पार्लमेंट का प्रचन्ध टीक नहीं था ! कदापि नहीं, क्‍या किसी 
शत्रु ने कोई झगड़ा डाला जो उत्सव को पीछे हटाया, नहीं ! को 
स्पष्ट उत्तर देना पड़ता है कि भोग ने रोक दिया। महात्मा 
रामचन्द्रजी फी दशा तो सबको ज्ञात है कि प्रातःकाल गद्दी पर 
सुशोमित होंगे, यह आज्ञा हो चुकी थी। सारे नगर में उत्सव मताये 
जा रहे थे। परन्तु वह कौन-सी शक्ति थी कि जिसने राजा, मन्‍्त्री, 
सभासद्‌ ओर अजा की इच्छा के विरुद्ध रामचन्द्रजी को गद्दी पर 
बैठने के स्थान में चनवास दिलाया। जिधर त्रिचारो, स्पष्ट शक्दों में 
भोग की प्रवत्न शक्ति सिद्ध होती दै। संसार में कोई शक्ति नहीं 
जो भोग को बदल सके | क्योंकि सोग उस अन्रल शक्ति फी आज्ञा 
का नाभ दे कि जिसकी आज्ञा को मददाराज जार रूस जैसे 
( जिसकी चालीस लाख सेना हो डाइनामेंट के गोले तोपखाना 
और वन्‍्दूक तैयार करने के प्रभन्ध जिसके यहाँ हों ) एक क्षण 
भर भी नहीं सेक सकते, चथपि भोग हमारे ही पुरुषार्थ से बनता 
है। अतः भोग से पुरुपार्थ बड़ा है ; परन्तु जब भोग उत्पन्न हो 
चुका तो पुनः पुरुषार्थ से बदला नहीं जा सकता | जिस प्रकार जो 
हसारे ही पुरुषार्थ से बोये यये थे ; परन्तु जब पक चुके तो अब 
उनको हमारा परिश्रम किस साँति बदल सकता है ? नहीं बदल 

सकता, एक दो चार दृष्टान्त ही नहीं ; किन्तु पग-पण पर इतिहास 

भोग की प्रवत्त शक्ति को सिद्ध कर रहा है।... 
प्रशभ--स्वामी दयानन्द और तमाम ऋषियों ने तो पुरुषाथ को 


चड़ा बतलाया है, तुम भोग को मवल वतलाते हो | 


मोगवाद ] &६& 


उ०--स्वामीजी ने लिखा है कि जीव कर्म करने में स्वतन्त्र है 
और भोगने में परतन्त्र हैं। निदान जहाँ स्वतन्त्र हो उसी में कर्म 
करना आवश्यक है। क्योंकि स्वतन्त्र: कर्ता स्वतन्त्र ही कर्ता होता 
है और जहाँ परतन्त्र है, उसमें काम करने से कोई लाभ नहीं हो 
सकता | क्योंकि यदि काम करने से कृतकायेता हो जावे, तो 
प्रतन्त्रता न रही और जिसमें कृतकार्यता की आशा नहीं, उसमें 
अयल्न करना सूर्खता है। क्योंकि भोग पुरुषा्थ से बनता दै। अतः 
भोग की अपेक्षा पुरुपार्थ को गुरुत्व दिया है; परन्तु पुरुपार्थ 
जीव के आधीन सें है, चाहे करे चाहे उलटा करे । 

भोग जीव के आधीन नहीं; क्योंकि संसार में कोई भी 
शेसा नहीं जो दुःख भोगना चाहता हो ; परन्तु न चाहते हुए भी 
चड़े-बड़ें बादशाह, राजा-मद्राजा, सेठ-साहूकार बड़े-बढ़े योधा 
बहादुर सच ही दुःख भोगते हैं; कोई भी अपने पुरुषार्थ से भोग 
को चदल नहीं सकता। कोई मनुष्य नहीं जो खुख आप्त करने का 
श्रम नहीं करता हो ; परन्तु सब यन्न करते हुए भी सुख नहीं प्राप्त 
होता, आय: दु:ख ही भ्राप्त दोता है । 

प्रक्न--क्या मनुष्यों को भोग पर विश्वास करके पुरुपार्थ को 
नितान्त छोड़ देनां चाहिए । 

उ०--मनुष्यों को एक क्षण के लिये भी पुरुषार्थ से रहित 
नहीं रहना चाहिए । किन्तु पुरुपा्थ अनागत उन्नति के लिये करना 
चाहिए, वर्तमान भोग को वदलने के लिये पुरुषाथ करना मूखता है 
कारण यह कि भोग में परतन्त्र होने से कृतकार्यता नहीं होती । 
केवल दुःख और आपत्ति ही आप्त होती हैं और जो अनागत के 
लिये पुरुषार्थ करता है, वह यदि ज्ञान के विरुद्ध न हो तो अकछ्त- 
कार्य नहीं हो सकता और उसे किसी दशा में निराश भी नहीं. 
होना पढ़ता । 
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प्रश्न--यदि सव ही भोगवादी हो जावें, कोई दूकानदारी भी 
न करें, जिसका फल्न यह होगा कि संसार के सम्पूरा प्रवन्‍्धों में 
गड़बड़ हो जादेगी और लोग आलसी होकर भूखों मरने लगेंगे । 

उत्तर--यह्‌ विचार ठीक नहीं कि भोगवादी आलसी होता 
है, कारण यह कि इस वात को अत्येक मनुष्य जानता है कि खाने- 
वालों से वोनेवाला अधिक पुरुपार्थी होता है। द्वितीय यह्‌ बात है 
कि यदि सव भोगवादी हो जावें तो संसार के सम्पूर्ण अबन्धों में 
गड़बड़ हो जावे यह और भी सिध्या है । कारण यह कि भोगवाद 
किसी कार्य को नहीं रोकता; किन्तु नियत बदलता है । अब जो 
कार्य स्वार्थी अपने भोग चदलने के लिये करते हैं, वह दूसरों को 
लाभ पहुँचाने की इच्छा से किये जायेंगे । 

प्रश्न--बरतेमान के लिये तो कार्य को श्रत्येक ही कर सकता 
है। अतः पुरुपाथ अत्येक ही कर सकता है ; परन्तु अनागत के 
लिये सबको निश्चय नहीं हो सकता । अतः अत्येक पुरुषार्थ नहीं 
कर सकता। | 


उत्तर--विद्वान्‌ और सुशिक्षित मनुष्य तो अनागत के लिये 
ही पुरुपार्थ करते हैं ; परन्तु मूर्ख मनुष्य वर्तमान के लिये जैसे 
यह सबका साना हुआ सिद्धान्त है कि देवता बोते हैं खाते नहीं, 
मनुष्य खाते और वोते हैं और पशु केवल खाते हैं बोते नहीं | 
देवता का अर बिद्वान्‌ जो पूर्णतया वेदों का- ज्ञाता हो और ,जो 
भविष्यत के लिये ही प्रबन्ध करता हो, जैसा कि महर्पि शह्लुराचार्य 
, से प्रश्न किया गया कि जब तुम संसार में वैदिक धर्म का प्रचार 
करनो चाहते हो कि जिससे सब ही विरुद्ध हैं, रोटी का भी अवन्ध 
किया । जिसका उत्तर स्वामी शझ्भुराचायजी यह डेते हैं । 

आरूधाय समर्पित निजवपु) । 
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अर्थात्‌ मैंने यह शरीर तो भोमु*के ऊपर छोड़ विया दैं:/अंब 
मैं केबल अपना कार्य करूँगा।. २ ० मगर बठक. ८ 
जबकि स्वामी शह्लुराचाय के मानसिक सेंड्वूल्प ऐसे उत्तम थे 
कि वह केवल वैदिक धर्म को फैलाते और अपने लिये कुछ भी 
नहीं करना चाहते थे। वास्तव में भोगवाद कृतका्यता की तालीस 
है, जो इसको समम लेता है तो छुःखों से मुक्त हो जाता है और 
चह यह जानता है कि भोग द्वी ऐसा है तो वह मित्रता-शत्रुता से 
भी मुक्त दो जाता है, बह समम लेता है कि भोग के अतिरिक्त जो 
मेरे कर्मों का फल है, दूसरा मनुष्य मुझको सुख-दु:ख देह नहीं 
सकता । जब कि कोई दु:ख का देनेवाला ही नहीं तो शत्रु किसको 
समभे और क्विसको मित्र । और सुपुरुष जितने भोगवादि होंगे 
इतना ही उस धर्म को कृतकार्यता श्राप्त होती है और उन धर्मियों 
के मन में ईश्वर का विश्वास और और शान्ति होगी और जिन 
मनुष्यों का भोग़ पर विश्वास नहीं है, वह मुक्ति को किसी दशा में 
, भी प्राप्त नहीं कर सकते | कारण यह कि सांसारिक आवश्यकताओं 
से उनकी अवकाश ही नहीं मिल सकता है। जब कि वह मुक्ति 
के लिये पुरुषार्थ करें, भोग ऐसा अटल है कि उसके विरुद्ध किसी 
को ऋकृतकायेता श्राप्त हो नहीं सकती। अतः जो पुरुषपार्थ भोग बदलने 
के लिये किया जाता है, वह व्यर्थ जाता है। उसमें अक्षतकायेता 
होने के कारण दूसरी ओर काम कर ही नहीं सकता। यूरोप में 
में जितनी अशान्ति है, उसका कारण भी नास्तिकता अर्थात्‌ 
ओगवाद का अभाव है। यूरोप निवासियों का अनुकरण ( नकल ) 
करनेवाले ऐंगलो वैदिक मनुष्यों में जो अशान्ति है, उसका कारण 
भी भोगवाद से अरुचि है; परन्तु भोगवाद ,क्ोतअत्येकःध्मू्े 
पुरुष नहीं समझ सकता। इसको 2 के लिये अह्विद्या,/ 
आत्मविद्या, कर्मफल विद्या, ( कर्मफिज्ञासफी ) पर दत्तचित्त *, 


डे 
ँ 
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होकर विचारने की आवश्यकता है, जो मलुप्य इन विद्याओं से 
रहित है, उनके लिये यह सिद्धान्त केवल हँसी करने के अधिक 
लाभदायक नहीं हो सकता ; परन्तु विद्वान के विचार में यही 
भोगवाद शान्ति का कारण और कतकार्यता को कुंजी और 
ईश्वर विश्वास का लक्षण हैं। 





प्रश्नोत्तर 


महाशयगणु | एक दिवस एक नवीन वेदान्ती और आये में 
जीव ब्रह्म की एकता पर मश्नोत्तर हुए, जो सबजनों के लाभाये 
अद्डिंत किये जाते हैं, जिससे वेदान्त के मूल से सत्जन भिन्न हो 
जायें । 

आये--क्यों महाशय जीव-अह्य में भेद है अथवा नहीं ९ 

वेदान्ती--अज्नानी लोग तो भेद मानते हैं; परन्तु झ्लानियों 
फे विषय भेद नहीं। 

आये--महाशय ज्ञानी किसे कहते हैं ९ 

वेदान्ती--जिसे सत्यासत्य का पिवेक हो 

आ्राये--जवब अह्म एकह्दी दूसर कोई पदाथ नहीं तो असत्य 
कोई पदार्थ नहीं, फिर सत्यासत्य का विवेक कैसे हो सकता है ? 

वेदान्ती--भ्राता | यह जगत्‌ जो प्रतीत होता है, यह असत्य 
है और त्रह्म सत्य है एवम्‌ सत्यासत्य का विवेक यही ज्ञान का 
खरूप है ? | 

आय्रे--महाशय ! जो जगत प्रतीत होता है, वह असत्य कैसे 
हो सकता है ९ 
. वेदान्ती--जो आदि में न हो और अन्त में भी न रहे, वह 

मध्य में भी नहीं होता। जगत्‌ क्‍योंकि उत्पत्ति से पूर्ब नहीं था 

और नाशान्तर नहीं रहेगा । अतएव वर्चमान में भी असत्य है ? 

आये--क्या इस जगत्‌ की उत्पत्ति से श्रथम कभी जगत था 
अथवा नहीं ९ 

बेदान्ती-जगत्‌ न कभी प्रथम था न अब है और न॑ आगे 
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: होगा। केबल भ्रम में प्रतीत होता है--जैसे रस्सी में सांप अथवा 

सीप में चाँदी का अ्रम होजाता है। 

आये--महाशय | जब सर्प एक सत्य पदाथ है और रस्सी भी 
है तो रस्सी में सर्प का आभास अथवा भ्रम होता है, जब कोई 
पदाथ ही नहीं तो उसका भ्रम से कैसे ज्ञान हो सकता है ? 

बेदान्ती--जैसे स्वप्न में पदार्थामाव पर भी ज्ञान होता है एवम्‌ 
पदार्थों के न होने पर भी ज्ञान हो सकता है। 

आये--स्वप्त में उन्हीं पदार्थों का ज्ञान होता है, जो जागृत दशा 
में दृष्टि परे हों ९ 

वेदान्ती--स्वप्न में अपना मूड़ कटा हुआ देखते हैं, जो 
जागृत में कभी नहीं देखा । 

आये--जब किसी का सर कटा देखा है, तभी सर कटे का 
ख्याल पैदा होता है और उस कल्पना को अपने साथ मान 
लिया है। 

वेदान्ती--तमाम शासत्षकारों का सिद्धान्त अर्थात्‌ आखिरो 
फैसला अमेदवाद में है। 

आये--न्याय-बेशेषिक-सांख्य-योग-मीमाँसा इत्यादि यह सारे 

० ही.भेद्‌ को प्रकट करते हैं 

वेदान्ती--न्याय इत्यादि तो वेद के विरोधी हैं, वेदान्त-शास्तर 
अर्थात्‌ उपनिषदों और शारीरिक संत्र से तो स्पष्ट अमेद-सिद्ध 
होता है, वेद का तो सिद्धान्त दी अभेद है ? 

आये--बेद्‌ सें कहाँ लिखा हे कि जीव जह्म का अभेद है ? 

वेदान्ती--सामबेद में “तत्त्वमसि” महावाक्य मौजूद है। 

आये--इसको महावाक्य किसने कहा है यह किसी आर्ष- 
अन्ध का असाण दिया है, सामवेद्‌ का बचन तो नहीं यही सामवेद 
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में है तो दिखलादो, यह छान्दोग्य उपनिपद्‌ का वाक्य है बतलाओ 
कि इसके अर्थ से किस प्रकार अमेद सिद्ध होता है ? 
वेदान्ती--वेदान्त के अन्थों में निश्चलदास इत्यादि ने इसको 
महावाक्य लिखा है और छान्दोग्य उपनिपद्‌ भी सामवेद ही है 
और इसका अर्थ यह है “तत्‌” के अर्थ सो “त्वम” “असि” 
अर्थात्‌ सो त्रह्म तू है । ' 
आये--वाक्य के अर्थ तो यह होते हैं. कि “सो तू है? आप 
अ्ष कहां से ले आये हम कहते हैं. सो जीव तू है। 
वेदान्ती--तन्‌ शब्द पूर्व वाक्य के अर्थ आता है, इससे अथम 
छान्दोग्य उपनिपदू में ब्रह्म का वर्णन है एवम्‌ कहा कि वह अहम 
जिसका वर्णन छो चुका है जीव तूही है । 
५ आये--छान्दोग्य उपनिपदू मेँ नौ स्थानों में यह शब्द आया 
है, जिसकी दृष्टि से विदित होता है कि प्रथम जीव का विषय है 
ओर उद्याज्ककजी ने अपने पुत्र श्वेतकेतु, को जिसको शरीर में 
आत्मा का भ्रम था, उसको शरीर से प्रथक्‌ आत्मा दिखाने के 
हेतु लिखे हैं । 
चेदान्ती--अजी ठुम कुछ पढ़े लिखे हो नहीं, व्यर्थ क्यों गप्प 
भारते हो ? छान्दोग्य में इस वाक्य से अथम त्रह्म ही का वर्णन है 
नहीं तो निश्चलदास परिडत क्या म्रूठ लिख सकता है 
आये--महाशय [ हाथ कहृत को आरसी क्‍या है? आप 
छान्दोग्य निकाल कर देख लें, आपको स्वयम्‌- विदित हो जावेगा 
कि निश्चलदास इत्यादि ने सत्य लिखा अथवा मूठ । 
वेदान्ती--देखो विचार सागर इत्यादि में इसको महावाक्य 
और तत्‌ शब्द से जह्म ही का ग्रहण है, छान्‍्दोग्य हमारे पास इस 
समय नहीं है, नहीं तो अभी दिखला देते कि तुम्हारी सब कल्पना 
असंत्य है । 
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आये--तुमने कभी सामवेद अथवा छान्दोग्य देखा भी है 
धर्म से कहना । 
वेदान्ती--कर्म तो भ्रमजाल है, हमने छान्दोग्य उपनिषद्‌ तो 
देखा है; परन्तु सामवेर को नहीं देखा । 
आये---यदि तुमने छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ को देखा है तो उसके 
प्रथम का पाठ खारण होगा, वताओ इससे प्रथम किस विषय का 
वर्शन है | 
वेदान्ती--हमने छान्‍्दोग्य उपनिपद्‌ को देखा तो है ; परन्तु 
इस स्थल को नहीं विचारा। 
आये--जब आपने यह्‌ प्रकरण विचारा नहीं तो किस प्रकार 
कहा कि इससे प्रथम ब्रह्म का विपय वर्णन है। यदि छान्दोग्य 
उपनिपद्‌ होती तो निकालकर दिखला देते | 
वेदान्ती--क्या तुमने छान्दोग्य उपनिषद्‌ का यह प्रकरण 
देखा है 
आये--हां देखा है। 
वेदान्ती--बताओ कैसा पाठ है ९ 
आये--.. | 
अस्प यदेका ० शाखां जीरो जहात्यथ सा शुष्यति 
द्वितीयां जहात्यथ सा शुष्पतति ह॒तीयां जहात्यथ सा 
शुष्पति सर्च जहाति सर्व: शुष्यत्येवमेव खल्लु सोम्य विद्धीति 
दो वाच | जीवापेतं वाव किलेदं प्रियते न जीप प्रियत 
इति स एपोइणिमेतदात्म्य मिद्‌ » सर्वततत्सत्य छे से 
आत्मा तत्त्तमस्ति श्वेतकेतो । 
अर्थ--जब इस शरीर के एक भाग को जीव त्याग देता है 
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तब बह सूख जाता है, जत्र ट्वितीय भाग को त्यागता है तब वह 
शुष्क हो जाता है, जब्र तृतीय भाग को त्यायता है. तब वह शुष्क 
हो जाता है, जब सारे शरीर को त्यागता है तब सारा शरीर शुघ्क 
हो जाता है । उद्यालक जी ने कहा इस प्रश्नार सममो। 
५ आर्ये--जीव के प्रवकू हो जाने से शरीर सत्यु को प्राप्त दोता 
है जीव निश्चय नहीं मरता । जन इस अंश को डद्यालक मुनि कह 
चुके तब प्रश्न उत्पन्न हुआ कि जिसके त्यागने से यह शरीर 
शुष्क होकर मर जाता है, वह कभी नहों मरता । वह क्या है तब 
उसके उत्तर सें उद्यालक. मुनि ने कहा वह जो सूदंग रूप 
जिंसका यह शरीर “आतिम्य” अर्थात्‌ निवास-परह है और उस 
अह का निवासक आत्मा है बढ सत्य है और शरीर में व्यापक 
है और हे रवेतकेतु वद आत्मा अर्थात्‌ जोब तू है शरीर नहीं है । 

वेशन्ती--छुम आत्मा शब्द से जोबात्मा का क्‍यों अहण 
करते हो ? 

आये--शरीर में व्यापक होने से वह आत्मा जीव है और 
जो जगत में व्यापक है; उप्ते परमात्मा कहते हैं । 

बेदान्दी--यहाँ जब कि आत्मा का विशेषण सत्य दिया गया 
तो फिर जीवात्मा कैते हो सकता है; क्‍योंकि जीव तो सत्य नहीं 
अविद्या रूप उपाधि से ज्ञात होता है। 

आये--यह अविद्या क्‍या वस्तु है, गुण है, अथवा द्रव्य सत्य 
है अथवा असत्य। 

बेदान्ती--अविधा सत्‌ असत्‌ से पृथक और अनिर्बंचनीय 
अर्थात्‌ जिसके विषय कुछ कथन नहीं कर सकते, ऐसा पदार्थ है। 

ओरे--क्या तुम्हारे इस अवियया के होने में कोई भमाण है 
यदि प्रमाण है तो बह पमेय है अर्थात्‌ एक-एक पदाथे अनिवेच- 
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नीय किस भ्रक्तार हो सकता है, यदि कोई प्रमाण नहीं तो उसके 
होने का क्या प्रमाण है| 
बेदान्ती--हमारे मत में अविया वह वस्तु है जो त्रह्म के एक 
देश सें रहती है और उसको सत्‌ असत्‌ कुछ भी नहीं कह सकते। 
आय--क्या अ्म में अविद्या रहती है और ऋ्रह्म से पथ है 
- अथवा ब्रह्म ही है। जा 
वेदान्ती--हम अ्थस ही कह चुके हैं कि वह अनिबंचनीय 
है एवम्‌ ब्रह्म से प्रथक नहीं कह सकते, क्योंकि इस दशा में द्वेव 
सिद्ध होता है--जैसे जल में चुलबुला अथवा लहर उठती है क्‍या 
वह जल से प्रथक्‌ होती है हम तो इसे अनिर्चचनीय ही कहेंगे; 
क्योंकि वह न तो जल से प्रथक्‌ है और न चह्‌ जल ही है । 
आये--ऐसा कोई पदाथ ही नहीं जो सत असत से प्रथक्‌ 
हो | अतणव तुम्हारी अविया का होना ही सिद्ध नहीं। 
बेदान्ती--हम तो वैशेषिक की भाँति पद्‌ पदार्थ बादी हैं और 
न न्याय की भाँति १६ पदार्थ मानते हैं, एवम्‌ तुम हमारी अविया 


का खण्डन नहीं कर सकते। 
आये-- 


अनियतत्वेषिनव्यौक्ृकस्य संग्रहोअन्यथा वालोन्मत्ता- 
दिसमलम्‌ ॥ सां० खू० ॥ 
अथ--चाहे तुम नियत पदार्थ नभी मानो तो भी अयुक्त 
पदार्थ को नहीं ले सकते, यदि अयुक्त पदार्थों को अहण करोगे 
तो तुम्हारे अविद्यालक और उन्मत्त कहने में क्‍या भेद्‌ होगा, तब 
पागल की व्यर्थ बातों को ठीक मानना पड़ेगा | 


भर चेदान्ती--अजी यह सब बातें तो व्यवहार की हैं, परमार्थ 
में यह सब सिध्या हैं; क्योंकि हम तो यह जानते हैं:-- 
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छोकाद्वेंन प्रवच्यामि यहुक्का प्रन्थकोटिसिः । बह्म- 

सत्य॑ जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेव केवल! ॥ 

अथ--हम उस विषय को अधे शछोक में कहेंगे, जिसको 
करोड़ों अ्नन्‍्थों में कहा गया है, वह विषय यह है कि ज्ह्म सत्य 
है और जगत्‌ सिथ्या है, जीव केवल त्रह्म है और कुछ नहीं । 

आये--क्योंजी यह जगत्‌ स्बंथा मिथ्या है 

वेदान्ती--हाँ सचमुच मिथ्या है । 

आये--तो तुम्हारा शोक सत्य है अथवा सिथ्या । 

वेदान्ती--यह भी मिथ्या है। 

आये--तुम्हारा बचन सत्य है अथवा मिथ्या । 

बेदान्ती--मिथ्या है । 

आये--तो जगत्‌ सत्य सिद्ध हो गया; क्योंकि जिस वाणी 
से आपने कहा, वह जब मिथ्या हुई और जो खछोक है वह सिथ्या 
है तो जिसको तुमने मिथ्या वाणी से मिथ्या कहा वह सत्य सिद्ध 
ही गया और जब जीव को कहना मिथ्या हुआ तो जीव ब्रह्म 
भी सत्य सिद्ध हो गया। 

वेदान्ती--जब तक आज्ञान है, तब तक भेद है जब ज्ञान हो 
जाता है तो भेद खयमू ही दूर हो जाता है 

आये--ज्ञान किसे कहते हैं । 

चेदान्ती--भ्रम से जो भेद ज्ञात होता है और अपने आप , 
को जीव समभता है यह अज्ञान और जब स्वयम्‌ मह्म सममने 
लग जावेगा तो ज्ञान हो जावेगा जेसे एक शेंर का वच्चा किसी 
गड़रिये के हाथ आ गया और उसने उसे बकरियों के साथ 
: चराना -आरम|म्भ- किया, वह शेर अपने आपको बकरी समभने 
. लगा एक द्विस अन्य शेर आ गया, उसे देखकर वकरी भयभीत 


५१० [ दर्शनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


होकर भागने लगीं, वह शेर भी उनके साथ सागने लगा, तव 
शेर ने देखा कि वह अज्ञान से अपने को वकरी सममता है, एवम्‌ 
उसने उसका रूप पानी में दिखलाकर कहा कि तू बकरी नहीं 
शेर है, तब उसका अज्ञान जावा रहा, ऐसे ही जीव ब्रह्म हैं ; पर 
असम से जीव सममता है । 

आये--यह तुम्दारा दृष्टान्त सत्य है या मिथ्या | 

बेदान्ती--व्यवहार दशा में सत्य है और परसाथ दशा में 
मिथ्या है। 

आये--तुम्हारा लह व्यवहार और परमाथ दशा का ज्ञान 
सत्य है अथवा मिथ्या | 

वेदान्ती--सिथ्या । 

आये--एवम्‌ तुम्हारा तो मिथ्या ज्ञान हो गया और ज्ञान का 
भेद है अथवा अभेद्‌ | 

वेदान्ती--जिस प्रकार चहुत से घड़ों में सूथे का प्रतिबिम्ब 
ज्ञात होता है, अज्ञानी तो यह सममभते हैं कि बहुत सूरे हैं. और 
ज्ञानी सममता है कि सूर्य तो एक है, उपाधि से प्रथक-प्रथक्‌ ज्ञात 
होते हैं । हु 

आये--तुम्हारी उपाधि सत्य है अथवा असत्य और ज्ञान 
का फल्न अभेद्‌ केसे कह सकते हो ; क्‍योंकि ज्ञान तो सत्य को 
सत्य और असत्य को असत्य और सत्यासत्य में भेद घत्तलाता 
है, अन्धा जिसको रूप ज्ञान नहीं, उसकों सबका रूप अभेद है 
और आँखवाले को रूप में भेद ज्ञात होता है। 

चेदान्ती--उपाधि व्यवहार दशा में सत्य और पसमाथ्थ में 
मिथ्या है | 


आये--तुम्हारे व्यवहार परमाथे दशा का भेद ज्ञान है अथवा 
अज्ञान । 
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वेदान्ती--ज्ञान है। 
53 कप 
आये--तुस प्रथम कह चुके हो कि भेद अज्ञान का फल्न है, 
अब तुम भेद को ज्ञान मानते हो । 
वेदान्ती--यह ऐसा विषय है जिसको कुछ कह नहीं सकते ; 
क्योंकि जो छुछ कहा जायगा, वह जगत्‌ में होना और जगत्‌ 
मिथ्या है। अतण्व ज्ञान अनुभव का वियय है । 
आये--तुम कितने पदाथे अनादि मानते हो । 
चेदान्ती--हम ६ पढ़ा अनादि मानते हैं । 
आय--कौन ६ पदार्थ ? 
वेदान्ती-जीव, इश्वर, तक्ष और उनका भेद और माया 
आर उनका उनसे मिलाप यह ६ पदार्थ अनादि हैं । 
आये--जीव किसे कहते हैं और ईश्वर किसे कहते हैं ? 
चेदान्ती--शुद्ध सत्व अ्धान तो अशवर है और सलिन सत्य 
प्रधान जीव है अथवा माया उपाधि से युक्त चैतन्य को ईश्वर 
कहते हैं. और अविद्या उपाधि युक्त चैतन्य को जीव कहते हैं। 
आये--क्या अविद्या और चैतन्य का योग अनादि हो सकता 
है ; क्योंकि योग क्रिया है, जो त्रिना काल के हो नहीं सकती 
ओर जो काल की सीमा में आ गया, वह अनादि फैसे हो सकता 
है और जो अनादि है वह नित्य भी होता है। 
वेदान्ती--यह सब्र अज्ञान की बातें हैं, हम ५ को अनादि 
सथ्न्त और एक को अनादिं अनन्त मानते हैं। 
आये--क्या तुमने कभी एक किनारे की नदी देखी है ? 
चेदान्ती--नहीं देखी | 
आये--तो अनादि सान्‍्त कैसे हो ; क्योंकि जो पेदा होता 
है, वही नाश होता है और जो उत्पन्न नहीं होता, वह नाश भी 
. नहीं होता, अतएब जिसका आदि है उसका अन्त है, जिसका 


ध्श 
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आदि नहीं उसका अन्त नहीं ; क्योंकि इसमें इृष्ान्त का 
अभाव है। 

चेदान्ती--घट बनने से प्रथम जो घट का अभाव था--उसका 
आदि तो है ही नहीं। इस कारण अनादि है और घट के बनते 
ही नाश हो जाता है अतण्व अनादि भी सअन्त होता है । 

आये--तुम्हारा यह कथन सर्वथा  अयुक्त है; क्योंकि घट 
की उत्पत्ति से प्रथम घट शब्द ही नहीं था तो उसका अर्थ किस 
प्रकार हो सकता है यदि कहो कि घट शब्द था तो उसका आग 


भ े 


अभाव फेसा ? यदि कहो नहीं था तो उसका अभाव बतलानेवाला 
न होने से सिद्ध नहीं और इृष्टान्त भाव पदार्थ का होना चाहिए। 

बेदान्ती--सारे प्राचीन भ्रन्धों में » अनादि शान्त माने जाते 
हि «० 
हैं और एक अनादि अनन्त ; तो क्या यह अयुक्त है । 

आये--यह्‌ अयुक्त तो नहीं, तुमने इसके समभने से गड़बड़ 
डाल दी है। सुनो आदि और अन्त दो प्रकार से द्ोता है--एक 
विस्तार भेद से, जिस प्रकार एक ग्रह एक सिरे से आरम्भ होता 
है वह उसका आदि है और जिस सिरे पर समाप्त होता है वह 
उसका अन्त है, द्वितीय वह अरह जिस दिवस बना है, वह उसका 
आदि है और जिस दिवस नाश होगा वह्‌ उसका अन्त है, अतएव 
६ पदार्थ काल से अनादि हैं अर्थात्‌ उनकी उत्पत्ति नहीं और 
काल भेद से अनन्त भी हैं ; क्योंकि उनका नाश नहीं होता ; 
परन्तु ५ पदाथ देश भेद्‌ से अन्त वाले हैं और ब्रह्म देश व काल 
दोनों भेद से अनन्त और अनादि हैं। 

चेदान्ती--यह तुम्हारा कपोलकल्पित अर्थ है; क्योंकि वह 
अनादि सान्‍्व और अनादि अनन्त है, तुम किस शब्द से देश 
व काल ले आये ! ६ 


आये--यह नियम है कि जहाँ वक्ता के कथन का अरे 
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समझना असम्भव ज्ञात हो, वहाँ लक्षणा की जाती है। जैसे कोई 
मनुष्य रेल सें वेठ हुआ कहता है कि लाहौर आ गया , किन्तु, 
जाना आता करना लाहौर में तो है नहीं, यहाँ स्पष्ट अथ यह होता 
हैं कि हम लाहौर पहुँच गये । इसी प्रकार के अधिक दृष्टान्त उप- 
स्थित हैं ; क्योंकि एक किनारे की नदी अथवा अनादि का सान्‍्त 
होना असस्मव है, अतण्व यह अथ ठीक है। 

-  बेदान्ती--जीव ब्रह्म को प्रथक्‌ मानने में दुःख ही हुःख है 
शान्ति कभो होती नहीं और श्रुति सें लिखा ह---“ट्वितीयातूभयं 
भसबति” अर्थात्‌ दूसरे से भय होता है । 

आये--वेशक दूसरे से भय होता है ; परन्तु भय से मलुष्य 
पाप से वचकर शान्ति पा जाता है और निर्मय सनुष्य पाप करके 
दुःख भागी होता है। 

वेदान्ती--यहू पाप पुण्य का सब रगड़ भ्ूठा हैँ, जब यह 
सब भूूठा है तो क्‍यों भेद बुद्धि करके भय सें पढ़ें । 

आ्थ--तो क्या यह भय और भेद बुद्धि सत्य है ९ 

वेदान्ती--नहीं सब मिथ्या है । 

आय--तो मिथ्या के वास्ते सत्य को क्यों त्यागा जावे ? 

चेदान्ती--तुम्दारी बुद्धि में श्रम पड़ गया है, जिससे तुमकों 
जीव भाव का निम्वय हो रहा है। जब भ्रम दूर हो जायगा, तब 
अपने को ब्रह्म समझने लगेंगा । 

आर्य--क्या तुम्हारा यह कथन सत्य है ? 

बेदान्ती--मिशथ्या है । 

आर्य--जब तुम्हारा कथन परमार्थ में मिथ्या है तो हमारी 
बुद्धि में श्रम नहीं हैं, जो मिथ्या बोलता है, उसीकी बुद्धि 

“भ्रम है । 
दु० ग्र० स०-+-म 
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वेदान्ती--हस सर्व जगत्‌ को आत्मा स्वरूप - सममते हैं; 
क्योंकि उससे शान्ति की प्राप्ति होती है।. । | 
आये--क्या तुम अचेतन्य पदार्थों को भी आत्मा समभते हो ! 
वेदान्ती--यह चेतन्य वा अचैतन्य कहना केवल श्रान्ति 
कप जाई ५ हम पु अचेतन नहीं हट 
है ; किन्तु कोई चेतन्य और अचेतन्य नहीं, केवल अ्ह्म है। 
आये--तुम्हारे ब्रह्म का क्‍या स्वरूप अथवा लक्षण है ९ 
वेदान्ती--त्रह्म सचिदानन्द स्वरूप है। 
आये--सब्चिदानन्द्‌ किसे कहते हैं ९ 
वेदान्ती--सत्‌ कहते हैं तीन काल में रहने वाले को, चित्‌ 
कहते हैं ज्ञानवाले को, आनन्द कहते हैं दु:ख रहित को । 
आये--तुम इतना क्‍यों कहते हो केवल सत्‌ क्‍यों नहीं। 
कहते हो ; क्योंकि ब्रह्म के अतिरिक्त कोई पदार्थ सत्‌ है ही नहीं 
वेदान्ती--यद्यपि हमारे मत में ब्रह्म से प्रथक्‌ कोई पदार्थ 
नहीं; परन्तु सांख्यवाले प्रकृति को न्‍्यायबाले परमाणु को . 
सत्‌ मानते है अतएव प्रकृति से प्रथंक्‌ करने के लिये चित्‌ कहना 
पड़ा और न्यायवाल्रे जीवात्मा को भी चैतन्य मानते हैं और सत्त्‌ 
भी कहते हैँ।अतएवं हमने आनन्द कहा--बस अब प्रकृति 
र जीव से ज्रह्म प्रथक्‌ हो गया और लक्षण प्रथक््‌्‌ कर्ता को 
कहते हैं । ४ 
आये--तब लक्षणानुसार तो भेद जाता रहा, अब तो जीव, 
जहा और प्रकृति को प्रथक्‌-पथक्‌ मान लिया। 
... वेदान्ती-यह लक्षण आदि सब व्यवहार दशा में हैं, परमा्थ 
में सब सिथ्या हैं और अज्ञान दशा में भेद हम भी मानते हैं। 


५ 


आये--तुम्हारा यह कहना सत्य है या मिथ्या। 
चेदान्ती--सिथ्या है | 


५ पे 
आय--बस मित्र ! जब तुम्हारी अत्येक बात सिथ्या है तो 
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तुम्दाण अद्वैतवाद अर्थात्‌ जीव ब्रह्म के एक होने का मासला 
किस प्रकार सत्य हो सकता है ; क्योंकि मिथ्या प्रमाण से जो 
ज्ञान हो, उसे कोई चुद्धिमान्‌ सत्य नहीं मान सकता | 
वेदान्ती--अच्छा अब आज तो हम जाते हैं; पुनः किसी 
दिन आकर तुससे वातचीत करेंगे । 
आय--मैं आपको धन्यवाद देता हूँ कि आपने इतनी देश 
ठक सत्यासत्य का निर्णय किया। 





कनफुकवे गुरू, बेल का पूँछ . 


प्यारे पाठकों ! आप इस बात को. तो भली भाँति सममते 


होंगे कि भारतवासियों का एक अखणिडित बर्णाश्रमी धर्म जो 
बहुत समय अर्थात्‌ सृष्टि के आदि से लेकर केवल वेदों के 
आधार पर चला आता था सो ईएबरेच्छा या भारत दुर्भाग्य नष्ट 
हुआ बेदिक कर्मों का लोप होकर साम्प्रदायिक प्रणाली ने सवथा 
धर्म का नाश कर दिया, हसने वेदों को तिल्राज्लली देकर कल्पित 
सम्प्रदायों को धर्म समझ मृगठृष्णा से प्यास मिंटानेवाले मृग 
की ऑति धर्माभास सें पड़कर अपना अनमोल मनुष्य जन्म . 
और देश का गौरव नष्ट कर लिया ! इस अविद्या का यह 
फल हुआ कि राज-काज बिगड़ा, धर्म नष्ट हुआ, ऐक्य नष्ट हुआ 
यहाँ तक तो हुआ कि चर्णाश्रस की तो बात ही क्‍या है मनुष्यत्व 
भी नष्ट हो गया। जो महात्मा “तन मन धन शुसाईजी के अपण”? 
को असादी को जानते होंगे, उनको पूरा-पूरा विश्वास हो जायगा 
कि उनके शिष्यों में मनुष्यता का नाम भी नहीं। कोई आदमी 
मूर्ख भी क्‍यों न हो क्या बह अपनी ख्री, वेटी और भगनी आदि 
को शादी में जाने की आज्ञा दे सकता है? परन्तु विवेक के 
अभाव से यह सम्भव हो गया। क्‍या कोई विपया शक्ति मनुष्यों 
को ईश्वर मुक्ति ग्रदाता मान सकता है ? जड़ के समीप रहने से 
जिनका चित्त जड़ हो गया हो, ऐसे महात्माओं के इन गड़रिये 
». शुरुओं की लीला के अनुकूल एक दृष्टान्त लिखता हूँ । 
्प पु ध्ड 
गड़रिये शुरू, बेल की पूँछ 
एक दिन किसी धनी पुरुष का बालक सुन्दर चल्र और भूषण 
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पहने घर के द्वार पर खेल रहा था। डस समय चोर उसको मूर्ख 
जानकर थोड़ी-सी सिंठाई का लोभ देकर वहाँ से उठा ले गये 
और किसी भारी बन में लेजाकर उसके सब भूषण उतार आँखों 
में पट्टी चॉचकर चलते हुए। जब बालक दु:ख से रोने चिल्लाने लगा 
आर साता पिता की सुधि करके अति दुःखित हो विल्ञाप करने 
लगा, तब इतने में वहाँ एक गुरुघण्टाल आ मिकले और उसकी 
इस व्यवस्था को देखकर आपने कहा--हे ! चालक क्या हुआ 
चिल्लाकर क्‍यों रे रहा है ? उसने उससे सब बृत्तान्त कह दिया 
और अपने माता पिता से मिलने की इच्छा प्रगट की, तब उस 
गुरू ने उसकी आँखें खोल दी और कहा यदि तू कुछ हमें दे तो 
हम तुझे तेरे घर पहुँचा दें, बालक ने कद्दा महाराज मेरे पास तो 
कुछ नहीं है ; परन्तु मेरे माता पिता धनी हैं, ये अवश्य देंगे आप 
मुझे पहुँचा दीजिये। तब गुरू ने कहा यह तो हम नहीं सानते 
काण्ण यह था कि शुरूजी को उसका घर ज्ञात न था, चाहते थे 
जो कुछ मिल जावे और मेरे हाथ में केवल एक अंगूठी रह गई 
है, अस्तु उसने उसे कट उतार कर उनको भेंट की । गुरूजी ने 
अंगूठी लेली और एक जंगली बैल जो वहाँ चरता था, उसकी पूँछ 
उसको पकड़ा दी और कहा छोड़ना मत, यह तुमको तुम्दारे घर 
पहुँचा देगा | बालक दिन भर उस बैल की पूँछ पकड़े घूमता रहा । 
बैल कभी भाड़ी कभी काँटों में जाता ठीक मार्ग पर नहीं चलता 
था, शरद्ी और थकावट से बेचारा बालक अत्यन्त दुःखी 
हो गया, तव उसने विचारा कि चोर तो मुझे थोड़े से काल 
में ले आये थे ; परन्तु यहाँ इतनी देर घूमते बीत गई और 
घर न पहुँचा--अब वबेचारा बालक बैल की पूँछ को छोड़ भूख 
च्यास से व्याकुल हो माता पिता को याद कर दिन भर के दुःखों 
को सोच फूट-फूटकर रोने लगा, तव उस बन के एक तपस्वी ने 
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उस पर दया करके पूँछा कि हे बालक ! तू क्‍यों योता है ! तब 
उस बालक ने आदि से अन्त तक सारा बृत्तान्त कह सुनाया और 
रोते-रोते उस महात्मा के पावों पर गिर पड़ा, जब उस महात्मा ने 
इसकी व्यवस्था को विचारा तो अत्यन्त शोकाकुत्ञ हुआ, एक तो 
रात्रि का समय, जिसमें अन्धयकार के कारण से कुछ सूमता ही 
न था, दूसरे वन के सिंह व्यात्रों का प्रवल नाद, तीसरे वालक की 
दीन दशा अब उस महात्मा ने विचारा कि इस समय यह वालक 
घर पर नहीं पहुँच सकता, रात्रि मर इसको र््ता के स्थान में 
रखना चाहिये। सूर्योदय होने पर घर पहुँचा दिया जावे | तव उस 
महात्मा ने बालक से कहा कि ऐ बालक ! इस संसय एक तो 
आँधेरी रात्रि के कारण तू मार्ग नहीं जान सकेगा, दूसरे तेरा 
शरीर सी शिथिल्न हो रहा है, तीसरे वन पशु सी अधिक हैं, चौथे 
मार्ग कठिन है। इससे उचित है कि तू किसी वृक्ष पर चढ़ जा 
जिससे रात्रि बीत जाबे जब सूर्योदय होगा तब तू घर पहुँचा 
दिया जावेगा-- 

अब दृष्टान्त तो पूरा हो गया । इसका सारांश यह है कि वह्‌ 
जीव रूपी बालक अपने माता पिता प्रकृति पुरुष के द्वार पर 
विचरता है अर्थात्‌ जब उससे अविवेक की ओट में चला जाता 
है तब काम क्रोघ लोभ मोह अभिमानादि दोष रूपी चोर उसको 
संसार के घोर बन में ले जाते हैं और उसके ज्ञान रूंपी चन्ुओं 
में अज्ञान को पट्टी वॉँधकर उसको संसार में छोड़ देते हैं । जब 
जीव संसार के दुःखों से अत्यन्त दुःखी होकर और ईश्वर को 
स्मरण करके उससे मिलने की अभिलापा सें जिज्ञासा रूपी रुदन 
करता है तो यह संसार के भेपधारी गुरू महात्मा, जिनको 
सदा चेला बनाने और बृत्ति करने की ध्वनि लगी रहती है, उस 
जिज्ञासु से कहते हैं, कि हम तुस्‍्हें ईश्वर को मिल्ला दें तो तू हमको 
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क्या देंगा ? तब चेचारे संसारी जन जो सदा व्यापार की छाा में 
लोभ के गत ( गड्ढे ) में गिरे हुए हैं, जिनके ज्ञान रूपी नेत्नों पर 
कामादि ने अज्ञान की पढ़ी बाँध दी है, थे वेचारे इनसे कहते हैं-- 
महाराज ! साज्ञात्‌ ईश्वर का रूप गुरू है, भला हम आपकी क्‍या 
दे सकते हैं ? केबल बुद्धि रूपी एक अँगूठी है। तब गुरूजी महाराज 
कहते हैँ---अच्छा “तन मन घन अपण कर” हमारी सेवा करना; 
हमारे व्यवहारों में कभी तक न करना ; क्योंकि तर्क करनेवाली 
बुद्धि अब हमारी ह--हे शिप्य ! यदि शुरू लोभी हो तो बासन 
के समान है, यदि कामी हो तो कृष्ण के समान, यदि क्रोधी हो तो 
परसराम के समान समझो और कोई छुलसी की माला, कोई 
मुद्रा कोई रुद्राज्ञ इस तरह का कोई चिन्ह देकर अर्थात्‌ जड़ 
पदार्थ का सेवन रूपी चेल की पूँछ उसको पकड़ा देंते हैं। 

जब जीव इन भेपधारियों के जाल में फँसकर इनके भेप 
हूपी चैल की पूँछ पकढ़े बहुत ढुःख पाता है और इनके दुराचारों 
को देखकर महा दुखित होता तथा अपने सन को थिकारता दै। 
और ईश्वर को स्मस्ण करके रोता है, तव संसार रूपी वन में जो 
कोई महात्मा ; योगीराज, परोपकरी, धर्मचर्द्धक, ईश्वर से भयभीत, 
सबके आत्मा को अपने आत्मा के समान देखनेवाले, अपनी 
द्वानि करके भी दूसरों का भला करनेवाले, बेदू-विद्या से विभूषित 
वर्शाश्रमी, त्राह्मण वा सन्‍्यासी मिल जाते हैँ, वो उसको उपदेश 
करते हैं कि हे भाई ! तेरी बुद्धि में अक्ञान रूपी रात्रि का अवेश 
है, तेरा पुरुपार्थ रूपी चल वहुत न्यून हो रहा है। संसार के जिपय 


वासना रूपी वन पश्ठ घूम रहे हैं, जिसको अकेला अर्थात्‌ कार्य 
लि #/« * 0०8. ३ 
से शुन्‍्य पाते हैं, कट उठा ले जाते है! और योग वज्ष न होते से 
मनुष्य इन्द्रियों को रोक नहीं सकता यह सदा ठुःखी रखते है. और 
5 


उस परमात्मा का सार्ग अर्थात्‌ आत्मज्ञान अत्यन्त कठिन है। 
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इससे उचित है कि हे जीइ ! तू किसी शास्त्र रूपी वृक्ष पर 
चढ़कर अपने ज्ञान रूपी रात्रि को व्यतीत हो जाने दे अर्थात 
विद्या पढ़ते-पढ़ते ज्ञान हों जायगा और आत्मानात्मा वा नित्या- 
नित्य पदाथों का बोध हो जायगा और योगवल्न आ जाने से 
इन्द्रियों के दमन की भी शक्ति उत्पन्न हो जायगी, तब हें जीव ! 
तू परमात्मा को प्राप्त होकर खुख भोग करेगा प्यारे देशवासियों ! 
आप विचार करो और अपने धर्म की रक्षा करो--देखो बेद्‌ में 
धरावर लिखा है। 


तमेव विदित्वातिमृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍्था विदते- 
व्यनाय | 


उसी परमात्मा को जानकर अति मृत्यु अर्थात्‌ त्रिविध दुःखा- 
त्यन्त निन्वत्ति रूप मोक्ष को प्राप्त होता है। प्यारे देशवासियों ! 
जब वेद पुकार-पुकारकर आपको एक मार्ग दिखलाता है, फिर 
आप क्यों सम्प्रदाय के भंगड़ों को फेज्ञाकर संसार को दुःख देंते 
और वेद विहित कर्म को छोड़कर अधर्म में धर्म की सदा बुद्धि 
करके ढुःख पाते हो, क्‍यों सर्वोपरि वर्णाश्रमी धर्म को छोड़कर 
ज्यथ सम्प्रदायी वखेड़ा करते हो ? त्राह्मणो ! अपने ऋषि मुनियों 
के बनाये धर्म शास्त्रों को निकाल उनके अनुकूल अपने नित्य 
नेमित्तिक कर्म करने में तत्पर होओ। क्षत्रियों! अपने राजा 
महाराजों, भहाराजा रामचन्द्रादि महानुभावों के अनुकूल आचरण 
करो । वैश्यो |! आप भी अपने पू्चज धर्मज्ञतुलाधारबात्‌ सनातन 
धर्मानुकूल आश्रमों को ग्रहण करो और इन कनफुकबे गुरुओं की 
की करठी जो बैल की पूँछ के समान सदा दुखदायी है छोड़ दो और 
धर्म-कर्म को बिचारो, तुम्हारी जगत में असिद्धि है, फिर क्यों धोखा 
खाकर अपनी जाति की लाज गँवाते हो ? देखो, धन काने में और 
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सुबर्ण के परखने में; जो केवल इस जन्म में कमाने, तुम्हें थोड़ीः 
सी सहायता देता है, उसमें चित्त लगाते और घम विचार में जो 
इस संसार और दूसरे जन्मों में भी सहायक है, उसकी कुछ भी 
अतीक्षा नहीं रखते, ईश्वर तुम्हें विचार शक्ति दे। 





क्या हम जीवित हैं ? 


आओ य आत्मदा बलदा यस्य विश्व उपासत | प्राशप 
यस्य देवा! यस्य च्छायाञ्मृत यस्‍्य मत्यु। कसी दवाय 
हृविपा विधेम । 
यजुर्बद, अध्याय २४, मन्त्र १३। 
इस वेद मन्त्र में इश्वर जीवों को इस बात का उपदेश करते 
हैं. कि किस प्रकार से मनुप्य मृतक ( मुरदृह ) कहलाता दे ! 
और किस प्रकार से अम्रत होता है ९ 
अथ--( यः ) जो ( आत्मदा ) आत्मा का देने वाला है | 
यहाँ प्रश्न होता है कि जब जीवात््मा नित्य है, तो उसका देने 
वाला परमात्मा कैसे हो सकता है? इसका उत्तर चह हूं के 
आत्मा शब्द के अर्थ व्यापक के हैं, जब तक व्याप्य न हो तो वह 
व्यापक कहला ही नहीं सकता, इस लिये शरीर के बिना उसको 
जीव तो कह सकते हैं; किन्तु जीवात्मा उस दशा में कहलायेंगा, 
जब कि वह शरीर में व्यापक होगा । कतिपय मनुष्य यह रक्का 
करेंगे कि शरीर तीन हैं ? प्रथम--स्यूल शरीर, दूसरा-सूक्षम 
शरीर, तीसरा--कारण । यद्यपि स्थूल तथा सूध्रस शरीर उल्तत्ति 
वाले होने से अनित्य हैं, उत्तकी उत्पत्ति से प्रथम तुम उसे 
जीवात्मा न कहो ; क्‍योंकि जिसमें आत्मा व्यापक रहे, वह शरीर 
विद्यमान्‌ नहीं, परन्तु कारण शरीर में व्यापक होने से बह आत्मा 
कहला सकता है। इस कारण वेद में जो परमात्मा को आत्मा के 
_ _देनेबाला बतलाया है, वह सत्य नहीं। इसका उत्तर यह है कि 


क्या हम जीवित हैं? ] १२१ 


कारण शरीर सब जीवों का समान है, इस में कोई शान्त आत्मा 
व्यापक नहीं कहला सकता | जीव को जो आत्मा कहा जाता है, 
* बह स्थूल शरीर सें व्यापक होने के कारण कहते हैं. अथवा सूक्ष्म 
शरीर सें व्यापक होने के कारण जीव आत्मा कहलाता है। कारण 
शरीर के होने से तो परमात्मा ही व्यापक कहला सकता है। 

( वलदा ) जो बल का देने वाला है । 

अशिप्राय यह हैं कि जिस प्रकार “गवर्समेन्ट” का तीन रुपये 
का एक चपरासी बड़े से बड़े धनो को ले आता है, यद्यपि उन 
धनी के दशों भ्रृत्य विद्यमान्‌ रहते हैं, छुट्ुम्त्री जन भी विद्यमान्‌ 
रहते हैं, परन्तु किसी को उस चपरासी के दूर हटाने की शक्ति 
नहीं होती । वताओं चपरासी सें यह बल कहाँ से आया ? कहना 
होगा कि राजा की नौकरी से, इसी प्रकार जो परमात्मा के नियमों 
पर चलते और उसके आश्रय पर रहते हैं, उनमें सी यह वल 
आ जाता है कवि समस्त स्ष्टि का सामना कर सकता है, सृष्टि 
उनका कुछ नहीं त्रिगाड़ सकती | 

श्री स्वामी शह्लराचार्य तथा श्री स्वामी दयानन्दजी महाराज का 
वृत्तान्त किसी से गुप्त नहीं, इन महात्माओं के पास ईश्वरीय 
नियमों के जानने के अतिरिक्त तथा उनके अनुसार आचरण करने 
के अतिरिक्त और क्‍या था ? समस्त संसार -के मनुष्य उनसे 
विरोध करते रहे तो भी कारय्य सिद्धि की ! 

( यस्य विश्व उपासते ) जिसकी समस्त स्ष्टि के विद्ठान्‌ 
प्रशंसा करते हैं, जो सब जगत्‌ का अन्तर्यामी है। 

( यस्यच्छायाउमृतम ) जिसकी छाया अर्थात्‌ आज्ञाजुसार 
चलना ही ( असृतम्‌ ) मुक्ति का कारण है, (यस्य सत्युः ) 
जिसकी आज्ञा के अनुसार न चलना ही ( मुत्यु: ) अर्थात्‌ दुःख 
का हेतु है। 
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(कस्मै ) आनन्द के लिये (देवाय हृबिपां विधेम ) उसी 
परमात्मा की उपासना कर्चेव्य है। पक ॥ 

जब कभी मैं इस मन्त्र के विषय पर विचार करता हूँ, तो मेरे 
हृदय में यह प्रश्न होता है कि “क्या मैं जीवित हूँ ? या क्‍या हम 


* जीवित हैं? मेरे बहुत से मित्र इस प्रश्न को सुनते ही कहेंगे कि 


जँ 


यह विचित्र पागल उपहासक है. कि जो बोलता है, खाता पीता 
चलता हैं, फिर भी कहता है कि हमारे जीवित होने में सन्देह है; 
परन्तु हमारे वे सित्र कुछ गम्भीरता के साथ बिचारें तो उन्हें 
स्वयम्‌ भी अपने विषय में यही सन्देह उत्पन्न होगा । 

अब प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि क्‍या बोलने वाला जीवित 
नहीं ! क्योंकि बहुत से मतवाले बोलता पुरुष मानते हैं; परन्तु 
सोचना चाहिये कि यदि,वोलने का नाम ही जीवित होता तो 
हमारा शब्द तो कदाचित्‌ दस वा बीस गज पण्यन्‍त जा सकता , 
है; परन्तु इस्नन कि जिसका शब्द अनेक कोस पर्य्यन्त जाता है, 
तो वह अवश्य ही जीवित कहला सकता है। परन्ठु इस स्थान - 
पर कहा जाता है कि इज्नन तो केवल अनर्थक शब्द करता है, 
परन्तु जिस शब्द में सार्थक वाक्य निकलें, वह जीवित होने का 
चिन्ह है । । । 

ऐसा मानने पर भी अर्गग बाजा और फोनोग्रांफ को जीवित 
मानना पड़ेगा । क्योंकि उनमें से निर्विष्न शब्द तथा राग निकलते 
हैं; परन्तु इस अवसर पर वादी कह सकता है कि इनमें जो कुछ 
भर दिया जाता है, वही शब्द प्रकट होता है, तो इसका उत्तर यह. 
है कि यदि बादी सोच कर देखे तो वह आप भी वही शब्द और 


' चाक्य विचार वाणी से निकल सकता है कि.,'जो उसमें मरा है। 


क्या जिस भाषा को वादी ने नहीं पढ़ा, उसके शब्दं बोल सकना ... 


' अथवा जिस विद्या के सिद्धान्त को नहीं सीखा, उसको बतला 


क्या हम जीवत हैं ? ] श्श्५ 


सकता है ? कदापि नहीं। इस कारण यह बात फोनोम्राफ और 
मनुष्य में तुल्य है। सिद्ध हुआ कि बोलने के कारण फ़ोनोग्राफ 
जीवित नहीं कहला सकता, इसी कारण बोलने से हम भी जीवित 
नहीं कहला सकते । 

यदि कोई कहे कि हम चलते हैं तो क्‍यों जीवित नहीं ? तो 
इसका उत्तर यह है कि आप तो घंटे में दो वा तीन मील जा 
सकते हैं, परन्तु इज्नन एक घंटे में चचालीस से ८० मील परय्यन्त 
सहस्रों मन भार लेकर चला जाता है, तो उसे जीवित कहना 
चाहिये ; परन्तु इज्नन को कोई जीवित नहीं कहता । आप कहेंगे 
कि हम खाते है, पीते हैं, जीवित क्‍यों नहीं ? परन्तु हम तो अधिक 
से अधिक सेर भर खा सकते हैं ; परन्तु वहाँ इज्नन सहस्रों मन . 
कोयला खा जाता है और सहखों मन पानी पी जाता है, तो इतना 
खाने पीने पर भी इज्नन को जीबित नहीं कहते तो सेर भर खाने 
था पीनेवाले को किस अकार जीबित कहेंगे 

पूर्वोक्त वर्णन से स्पष्ट प्रकट होता है कि खाने पीने बोलने 
चलने का नाम जीवित नहीं, किन्तु जीवित होना इन से कोई 
प्रथक्‌ वस्तु है, क्योंकि यह गुण तो जड़ वस्तु में भी पाये जाते हैं । 

अब प्रश्न यह उत्पन्न होता है. कि यदि इन बातों का नाम 
जीवित नहीं, तो किस बात का नाम जीवित होना है ? इस का 
उत्तर यह है कि जीवात्मा ( स्व॒तन्त्र ) की सत्ता का नाम जीवित 
होना है, इस लिये कि इज़्न में भी एक ड्राइवर विद्यमान्‌ है, 
जिसके कारण इज्न चलता खाता पीता बोलंता है और जैसे 
ड्राइवर चलाता है, वैसे ही इज्नन चलता है। यदि ड्राइवर जीवित 
हो,. तो इख्जन उसके आधीन होगा कि जहाँ चाहे नियमानुसार 
ठहरादे, चाहे पीछे लौटा दे ; परन्तु जब ड्राइवर चलती हुई गाड़ी 
में मर जावे, तो ड्राइवर ही इज्नन के आधीन हो जावेगा । उस 
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१२६ [ दर्शनानन्द भ्रन्ध संग्रह 
समय इस्नन का ठदृराना डाइवर के आधीन नहीं रहेगा ; किन्तु 
जहाँ इस़न ठहरेगा, वहीं ड्राइवर को भी ठहरना होगा। 

बस इस ॒ष्टान्त से स्पष्ट सिद्ध होता है कि “यह शरीर जो कि 
इंजन के समान है और जीवात्मा ड्राइवर के समान है। यदि जीव 
के अधीन शरीर और उसके समस्त प्रदेश (मन इन्द्रियादि ) हैं 
तो वह जीवित हैँ” यदि मन इन्द्रिय और शरीर के अधीन जीव 
है, तो वह मृतक है। दूसरा चिन्ह जीवित झतक का यह पाया 
जाता है कि जीवित अपने शरीर की किसी वस्तु को प्रथक नहीं 
होने देता। यदि किसी जीवित के शरीर से एक भी बिन्दु रक्त 
की निकल जावे तो वह घबरा जाता है। स्वच्छा से रक्त का 
निकलना स्वीकार नहीं करता तथा वाह्य वस्तुओं को पच्रा जाता 
है; परन्तु सतक की दशा इस के विरुद्ध हुआ करती है, वह चाहर 
की बस्तुओं को पहिचान नहीं सकता और उसके शरीर में से 
कितना ही भाग निकल जाबे, उसे उपेक्षा रहती है| बहुत से मनुष्य 
यह कहेंगे कि यह. इज्न का इष्टान्च शरीर के तुल्य नहीं, क्योंकि 
यह मन गढ़न्त है | 

इसका उत्तर यह हैं कि जो सम्बन्ध जीवों का और शरोर 
का इस स्थान पर चतलाया है, वह कठोपनिपदू में भी लिखा हैः-- 


“आत्मान॑ रथिनम्बिद्धि शरीर रथमेबतु । बुद्धितु 
सारथि विद्धि मनः प्रग्नहमेव च ॥!? 
कठोप० झ० १ ब० ३ मं० ३ ॥ 
अथ--यह शरीर एक गाड़ी है और जीवात्मा इस गाड़ी में 


बैठकर चलने वाला पथिक है, बुद्धि सारथी है, इन्द्रिय घोड़े हैं 
तथा मन (अम्ह) अर्थात्‌ बागें हैं । 


उक्त अमाणों से स्पष्ट प्रतीत होता है कि यह शरीररूपी गाड़ी 


क्या दम जीवित हैं ? ] २ १२७ 


जीव को अभीषछोदेश्य पर पहुँचाने के लिये दी गई है। जो जीव , 
अपने को शरीर के अधीन कर लेता है, वह वास्तव में मृतक 
» इस कारण कि हम अहर्निश शरीर के आधीन रहते हैं, इस 

लिये शतक हैं, जीवित नहीं। यदि हम में जीवन होता तो हमारे 
६ कोटि भाई यबन तथा ३० लक्ष कश्चियन न हो जाते। हमारे 
धर्म-रूपी काया में से इतने भाग का निकल जाना और हम में 
भी दूसरी जातियों को सम्सिलित शक्ियों का न होना स्पष्ट मृतक 
होने का अमाण है। यही कारण है कि हम अपने हृदय में किसी 
कार्य्य को पूर्ण करने की तथा उसका निर्वाह करने की शक्ति 
छी नहीं रखते, यद्यपि जड़, कृति, चेतन जीवात्मा का किंकर है 
तथापि भृतक होने के कारण हम ही प्रकृति के दास बन गये। 
नतो हमें अपने परिश्रम पर विश्वास है और नही अपने भाइयों 
की सहायता पर विश्वास है| ईश्वर का विश्वास तो होने ही क्‍यों 
लगा था । क्‍योंकि वेद मन्त्र में स्पष्ट बतला दिया है कि जो ईश्वर 
के आश्रय पर रहता है। वह मृतक है, जो - ईश्वर को त्याग देता है, 
वह शतक है, क्‍योंकि हम लोगों ने ईश्वर के स्थान में श्रक्ृति का 
आश्रय लिया है। 

यदिं धन न हो तो हमारा कोई काम हद ही नहीं, जो ईश्वर 
के नियमानुसार न होने से उसके आश्रय पर हस किसी काम 
को दृढ़ ही नहीं समझते | 

इसीलिये हम सरल मार्ग को छोड़कर वाम अर्थात्‌ उलटे 
सांग पर चलने लगे हैं। 

कतिपय मनुष्यों को यह शंका होगी कि हम वाममार्गी कैसे 
हैं? न हम मच पीते हैं, न मांस खाते हैं, परन्तु स्मरण रक्‍्खो - 
कि शास्त्रकारों ने स्त्री को पुरुष का बाम भाग बतलाकर समस्त 
रचना को दो भागों में विभक्त कर दिया। 


श्श्र दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


जिस प्रकार वाम झोर दक्षिग दोनों विेव ६ ( जी वाम है 
वह दक्षिण नहीं तथा जो दह्षिग हू वह वास नहीं ) । 

जिस कारण से कि अ्रक्ृति परमात्मा फे विरुद्य शुण युक्त हैँ 
परमात्मा चेतन है, उस की उपासना से शान बढ़ता जाता है 
प्रकृति जई्॒ है, उस की उपासना से त्ान-छास हाता है, परमात्मा 
सवशक्तिमान्‌ 6, उस की उपासना स जीव का बल बदता हैं। प्रकृति 
निबल है उस की उपासना से शक्ति हास होती है। इस प्रकृति 
आर परसात्मा को बहुत से मनुष्यों ने ब्रिपमु तथा लक्ष्मी के नाम 
से बतलाया । किसी ने झ्ञिव तथा शक्ति के नाग से कहा प्‌ अयात्‌ 
शिव के माननेवाले दक्षिण मार्गी, और शक्ति के मानने वाले 
याममार्गी ह। जिस कारण कि हम लोगों ने भी आप एवं वेदोक 
मांग को छोड़कर वाम-मार्ग को स्वीकार कर लिया, इसलिये 
धर्म-हपी जीवन से शून्य होकर मृतक होगये । 

अनेक जन आम्रद पूर्वक्ष अपने को महात्मा मानते हैं, यह 


साज्ञात चेद्‌ के विरुद्ध है। क्‍योंकि यजर्वद ४० में अध्याय मैं 
स्पष्ट लिखा है:- 


“'हिरिएमयेन पात्रेश सत्यस्यापिहितम्मुखम्‌ ॥ !' 


अथ--आभासामयञओं के इच्छा-हूपी आवरण से सत्यता 
झल्ल आइत हुआ है, यदि तुम चाहते हो कि सत्य धर्म को 
प्राप्त होकर उन्नति को प्राप्त हों तो उस पर्दे को उठा दो | क्योंकि 
इस आवरण की उपस्थित सें सत्य-धर्म का ज्ञान नहीं हो सकता 
आर सत्य धरम के ज्ञान के बिना तदनुसार आवरण नहीं हो 
सकता, एवं आवरण के बिना जीवन नहीं हो सकता । क्योंकि 
हँस मे सद्धम का ज्ञान एवं आचरण भी नहीं। 

अतः हम जीवित कैसे कृहला सकते हैं ? जब तक परमात्मा 


क्या हम जीवित हैं ? ] १२६ 


की छाया में आकर अम्रत न बन जावें। यद्यपि हमें परमात्मा 
की छाया के नीचे लाकर वहुत से महर्षियों ने जीवित- बनने 
का प्रयत्न किया ; परन्तु वाम-मार्ग की उपासना ,से हमें कभी 
परमात्मा पर विश्वास ही नहीं हुआ | हम अपने लेख में चहुत से 
वाक्य ईश्वरीय विश्वास सम्बन्धी लिखते हें; परन्तु आचरण में: 
रुपये पर ही विश्वास रखते हैं 





दु० भ० सं०--६ 


सृष्टि प्रवाह से अनादि है । 


आयेसमाज का सिद्धान्त यह हे क्रि जीव त्रह्म और प्रक्ृति- 
सखरूप से अनादि दूं अर्थात्‌ इनका कोई कारण नहों हे ; परन्तु 
स्रष्टि भवाह से अनादि हे, जिसका उत्पन्न करनेवाला देश्चर है। 
शब्द अनादि का अथ जिसका आदिन हो अर्थात्‌ लिसका 
कारण छुछ न हो और सष्टि का अर्थ है जो पैदा करी गई हो, इस 
स्थान पर वादि त्तक करता है कि आयसमाज का यह सिद्धान्त 
ठीक नहीं ; क्योंकि इसमें नीचे लिखे दोप ज्ञात होते ६ प्रथम तो 
अत्येक काये के पृ्वे क्रिया का होना आवश्यक्रीय है और प्रत्येक 
क्रिया से पूवे इच्छा का होना आवश्यकीय है और इच्छा से पूर्च- 
कर्ता में उस गुण का होना ( लाज़मी ) है कि लिससे स्पष्ट प्रकट 
है कि काये से क्रिया पूषें होगी और काये पश्चात्‌ होगा, क्रिया 
आर काये का एकसाथ होना असम्भव है और क्रिया से इच्छा 
( इरादा ) पहिले होगी और क्रिया पीछे | क्रिया और इच्छा का 
एक समय होना भी असम्भव है, इच्छा से उस पृर्वोक्त गुण का 
पू्े होना भी आवश्यकोय है; क्योंकि असम्भव पदाथों की इच्छा 
नहीं होती । अतः स्ष्टि का अनादि होना और ईश्वर का अनादि 
होना किसी प्रकार सम्भव नहीं हो सकता और सृष्टि को भवाह 
से अनादि कहना भी कोई आशय नहीं रखता। क्योंकि यह 
सम्बन्ध सगुण ( तोसीफी ) है ; क्योंकि अवाह सृष्टि का शुश दे 
ओऔर शुण किसी दशा सें द्रव्य के बिना नहीं रह सकता। अतः 
अवाह से सूष्टि अनादि है, इसका अभिप्राय यही लेना होगा कि 
. सृष्टि अनादि है; क्‍योंकि स्ष्टि अनादि है, जिसका आशय यह है 


- खष्टि प्रवाह से अनादि है ] १३१ 


कि उसका कोई कारण नहीं। जब सृष्टि का कोई कारण नहीं तो 
इंश्वर की सत्ता के लिए जो सष्टि का कारण होना हेतु दिया गया 
है अथवा आयेसमाज के प्रथम नियम में जो ईश्वर को आदि 
मूल चतलाया है, वह मिथ्या सिद्ध होता है। जिससे आयेधर्म 
( दयानंदीयमत ) नास्तिक सिद्ध होता है; क्योंकि प्रथम तो उसका 
प्रथम नियम ही गिर जाता है, द्वितीय ईश्वर की सत्ता में कोई हेतु 
नहीं रहता | 

उत्तर--वादि का यह तक अनभिज्ञता के कारण है ; क्योंकि 
संसार में तीन प्रकार के पदार्थ हैं। (१) अज्ञ ( गेर मुदरक ) 
जिनको तीनों काल में ज्ञान हो ही नहीं सकता। (२) अल्पन्ष 
जिनको कुछ ज्ञान तो स्वाभाविक होता है और विशेष ज्ञान 
पदार्थ और सामान के हारा उत्पन्न होता है। (३) सर्वज्ष 
जिसका ज्ञान नित्य और निश्नान्त होने से उसमें किसी प्रकार 
का वाह्म-ज्ञान आता नहीं। अब अज्ञ तो कर्म करने की शक्ति 
ही नहीं रखता और अल्पज्ञ स्वेच्छा से कर्म करता है और सर्वज्ञ 
स्व्रभाव से कर्म करता है न कि इच्छा से | अब वादि ने अपनी 
अज्ञानता से अल्पक्ष के वास्ते जिन साधनों की जरूरत है, उनको 
सर्वज्ञ के गले में भी मढ़ना चाहा है; परन्तु उसे सोचना चाहिये 
था कि जहाँ हम क्रिया से पहिले इच्छा को देखते हैं, वहाँ हम 
उसके कारण को भी देखते हैं; क्‍योंकि इच्छा अग्राप्त इष् को 
होती है, यदि वह लाभकारक भी हो तो किसी आप्त हुई वस्तु 
की इच्छा होतीं है और नहीं अलाभकारक वस्तु की इच्छा 
होती है, इस इच्छा का कारण उस अमप्राप्त और इष्ट अर्थात्‌ 
आग्राप्त लाभकारक है, जिसके प्राप्त करने की वह इच्छा करता 
है श्रथम तो आप कोई ऐसी वस्तु दी बता नहीं सकते। जो ईश्वर 
की इच्छा का कारण हो ; क्योंकि उसका ईश्वर की इच्छा से पूष 


नहा 
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होना जरूरी है यदि अभ्युपगम सिद्धान्तानुसार ऐसा मान लेवें तो 
वह वस्तु जो ईश्वर की इच्छा का कारण होती हैं, नित्य हू अथवा 
अनित्य, यदि नित्य मानोगे तो इंश्वर के. साथ इच्छा का कारण 
भी ? नित्य सानना पड़ेगा, पुनः कारण कायभाव का झूपड़ा पड 
जावेगा और अन्त में एकन्‍छी नित्य मानना पढ़ेगा । 

यदि अनित्य मानों तो उसके जन्यत्र में इच्छा का होना 
आवश्यकीय होगा, जिसके लिये पुन: किसी कारण को आवश्य- 
कता होंगी पुनः उस कारण की अपेक्षा भी, यही प्रश्न दोगा 
जिससे अनवस्था दोप ( दूरतसल्सिल ) आ जायगा, जिससे 
इश्वर का इच्छा से कर्ता होना मिथ्या है, छ्वितीय आपने यह जो 
कहा है कि सृष्टि प्रवाह से अनादि है और सम्बन्ध सगुण 
( तोसीफी ) है, यह भी मिध्या है; क्‍्योंकि-अवाह स॒ष्टि के अनादि 
होने का कारण है न कि सृष्टि का गुण, बहुत से भमनुप्य यह 
कहेंगे कि प्रवाह का अर्थ क्या है ? इसका उत्तर यद है क्लि इश्वर 
के संपूर्ण गुण अनादि होने से और उसका इच्छा रहित कर्ता 
होने से और सृष्टि की बारघार रचना करने का नाम प्रवाह है; 
क्योंकि ईश्वर सबंदा स॒ष्टि की स्वना करता है। अतः उसका कार्य 
सृष्टि भी अनादि है । बादि इस स्थान पर यह प्रश्न कर सकता है 
कि जब इंश्वर इच्छा रहित करता है और उसका सृष्टि उत्न्न 
करना स्वभाव है तो प्रलय के समय वह क्या करता है ; क्योंकि 
उस वक्त राष्टि तो उत्पन्न करता नहीं, इसका उत्तर यह है कि ईश्वर 
की दी हुई शक्ति ( हरकत ) से प्रकृति के प्रमाणुओं में हरकत 
बराचर जारी रहती है, जिस प्रकार रात्रि के दोपहर पर्यत अंधेरा 
बढ़ता जाता है और दोपहर के पश्चात्‌ घटना आरम्भ हो जाता 
है, इधर दिन के चारह वजे तक घूप बढ़ती जाती हैं और दिन 
के बारह बजते ही घटनी आरम्भ हो जाती है। कोई पल भी ऐसा 
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नहीं जो घटने-बढ़ने से रहित हो, ऐसे ही २४ दिसम्बर से दिवस 
बढ़ना आस्स्म हो जाता है और २४ जून से धदना, कोई दिन 
नहीं जिसमें वृद्धि क्षय न हो, यही दशा सृष्टि और प्रलय की है 
अथान चार अरब दत्तीस करोड़ चंष सृष्टि और इतना ही समय 
प्रतय में व्यतीत होता है: परन्तु जिसको जहा दिन अर्थात 
सष्टि कहते है, उसका आदि वेदरूपी सूर्य के उदय होने से होता 
है अर्थात जब से भनुप्य जाति उत्पन्न होती है और जब तक 
महठुण्य जाति रहती जाती है। इसके अभ्यन्तर का यह नियम 
समय ( मियाद ) है पशु, कीट, पतंग, स्थावर, पर्नतादिक इस 
समय से पूर्व उत्पन्न हो जाते हैं और इसके वाद भी रहते हैं 
ओऔर जिस तरह पत्येक शत्री के पूथ दिवस होता है और प्रत्येक 
दिन के पूर्व रात्री छोती है, कोई दिन नहीं जिसके पूर्व रात्री न 
ही और कोई रात्री नहीं जिसके पूत्र दिन न हो। इसी प्रकार 
सृष्टि से पूर्व अलय और प्रलय से पहिले स्रष्टि होती है. 
यद्यपि पत्येक सृष्टि और प्रलय का आदि और अंत होता है. 
परल्तु इस चक्र का आदि और अंत नहीं हो सकता। 
प्रश्न-जिस अचयवी के अवयव अनित्य हों वह अवयदी भी 
प्रनित्य होता है, यदि स्रष्टि का उत्पन्न होना मानते हो तो चक्र 
( अवादद ) भी अनित्य मानना पड़ेगा । जिस प्रकार सात्री से पहिले 
दिन और दिवस से पूर्व रात्री होती है तो उसका आदि भी पाया 
जाता है ; क्योंकि रात्री और दिन सूय के उत्पन्न होने के परचात्‌ 
हो सकती दे और सूर्य का अनित्य होना सर्व तंत्र सिद्धान्त है, जब 
से सर्च उत्पन्न हुआ, तब ही से रात-दिन का चक्र आरस्भ हुआ। , 
अत: स्पष्ट सिद्ध है कि जिस जंजीर या चक्र की कड़ी का आदि हो, 
वह चक्र भी अनित्य होता है । 
उत्तर--जिस अकार एक दिन में घड़ी अथवा घंटे होते हें, 
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उसी प्रकार एक र्ृष्टि में युगदादिक होते हैं। वर्तमान सूर्य के 
प्रकट होने से दिन और लोप हो जाने से रात्री कहलाती है ; 
परन्तु सृष्टि और लय के चक्र का कारण क्या है, जिससे स्वृष्ट 
और लय होता है तो मानना पड़ेगा कि उसका कारण ऋक्म है; 
परन्तु ईश्वर नित्य है सूये की तरह उसका उत्पन्न होना असम्भव 
है। अतः सारांश यही हैं कि जिस चक्र का कारण नित्य है, वह 
नित्य और जिसका कारण अनित्य हे वह अनित्य | अतः इस 
चक्र को जिसको दूसरे शब्दों में ईश्वर में उत्पन्न करने का 
खभाव कह सकते हैं, नित्य कहना पड़ेगा । 

प्रश्न--यदिं इस हो तरह पर इेश्वर को स्वभाव से जगत 
बनानेवाला अथवा इच्छा रहित कर्ता कहेंगे तो बह कर्मों का 
जानकर फल देनेवाला नहीं हो सकता, जिससे आयों के सिद्धान्त 
की तो समाप्ति हो गई। 

उत्तर--जों लोग यह मानते हैं. कि परमात्मा जो चाहे सो 
कर सकता है, उनके सिद्धान्त की तो अवश्य समाप्ति हो गई; 
परन्तु जिनको यह ज्ञात है कि सर्वज्ञ परमात्मा का कोई काये 
नियम के विरुद्ध नही होता, उसका प्रत्येक काये ज्ञान के सत्त होने 
से नियम के अभ्यन्तर होता है, उनके सिद्धान्त को कोई हानि 
नहीं पहुँचा सकता है--जैसे सूर्य का प्रकाश प्रत्येक पदार्थ पर 
एक-सा पड़ता है, वह न तो किसी का शत्रु और न किसी का मित्र 
है। यदि उसका प्रकाश है तो सब के वास्ते यदि गर्मी है तो सबके 
वास्ते ; परन्तु उस सूर्य से भी भ्रक्ृत्यनुसार प्रथक-प्रथल असर 
पड़ता है--जैसे एक मनुष्य की प्रकृति शरद है और ह्वितीय मलुष्य 
की अक्ृति मध्यम दर्जे की और एक की बहुत उष्ण है यदि यह 
तीनों मनुष्य सूये के समीप जावें यद्यपि सूय स्वाभाविक कर्म 
करता है ; परंतु उनको प्रथकू-प्रथक्‌ ही फल सिलेगा, जिसमें सर्दी 
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है उसको सये के समीप जाते हुए सुख मिलेगा और 
जिसमें गर्मी अधिक है उसको दुःख और जो मध्यम है. उसको 
सध्यम हुःख सुख मिलता है। इसी प्रकार परमात्मा तो स्वभाव 
से न्याय और दया करते हैं ; परन्तु प्रत्येक जीव अपन कर्मानुसार 
उनसे फल पाता है। 
प्रअ--यदि परमात्मा को स्वभाव से कर्ता मानोंगे तो उसमें 
रकही प्रकार का कर्म होगा, उसप्ते बिना किसी कारण के दो 
प्रकार का असर अर्थान्‌ उत्पन्न करना और नाश करना नहीं हो 
सकता ; क्योंकि दोनों कर्म संसार में देखे जाते हैँ, इससे मानना 
पड़ता है कि वह स्वेच्छा से कर्ता है, जब चाहता है उत्पन्न करता 
है, जब चाहता दे, तब नाश करता दे । 
_ उत्तर-झयह तो बिलकुल मिथ्या हे क्योंकि जहाँ रवमाव 


से सष्टि करता मानने में उससे दो प्रकार की र॒ष्टि का बिना 


किसी कारण के सम्भव नहीं, वहाँ स्वच्छा से कर्ता मानने में भी 
दो प्रकार की इच्छा के लिये किसी कारण का होना आवश्यकीय 
है; परन्तु स्वभाव से सृष्टि कर्ता ( फाइलविल खासा ) माननेवालों 
के पास तो जीवों के कम इस सृष्टि ओर प्रलय का कारण हैं. 
उनके सिद्धान्त में कोई दोप नहीं आ सकता; परन्तु इच्छा से 
सष्टि कर्ता के माननेवालों सें दोप आता है; क्‍योंकि उनके पास 
कोई कारस्ण इच्छा के बदलने का नहीं है, अतः उनका सिद्धान्त 
बिलकुल तुच्छ दे कल 

प्रश्न--तुम्हारी यह बात अपनी गढ़न्त है अथवा इसमें न 
प्रमारिक पुस्तक का भी प्रमाण है [ 

उत्तर--श्वेताश्वेतरोपनिपद में स्पष्ट लिखा है-- 

न तस्य कार्य करण च विद्यते न तत्समथास्यद्किथ दृश्यते। 


परास्यशक्किविविधेवश्रयते स्वभाविकीज्ञानवल्ञक्रिया च | 
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अथ--उस परमात्मा का शरीर नहीं है और नहीं उसके 
इन्द्रिय ( हवास ) हैं और नहीं उसके वरावर और न अधिक है। 
उस इंश्वर की शक्ति अनेक प्रकार की वेदों में वतलाई दे। उस 
का ज्ञान, वल, क्रिया सत्र खाभाविक है। परमात्मा के संपूर्ण गुण 
खाभाविक हैं उससे कोई नेमित्तिक गुण नहीं है, निदान जब कि 
परमात्मा का क्रिया करता खभाव है तो उससे जो काम होगा 
चह पत्येक समय होता रहेगा ; क्योंकि परमात्मा को अपने कांये 
के चास्ते किसी साधन की आवश्यकता नहीं । अत: उसके काम 
में कोई विध्न नहीं होता, निदान परमात्मा के अनादि होने से 
उसका काम भी अनादि हैं। क्‍योंकि उस काम से दो प्रकार का 
असर होता है, जिसको सृष्टि और प्रलय कहते हैं । क्योंकि दोनों 
में पहिले और पीछे किसी को नहीं कह सकते । अतः स्पष्ट प्रकट 
है कि सृष्टि भवाह से अनादि है। 





पटशासत्रों की उत्पत्ति का क्रम 


प्रिय पाठक ? आजकल भारतवर्ष क्या अत्युत सारे संखार में 
शास्ों फे अ्रचार के न्यून होने से हमारे शास्त्रों के विरुद्ध बहुत से 
* विपय अ्रकाशित हो रहे है। कुछ महाशय तो यह कह रहे हैं कि 
शास्त्रों के विषय एक दूसरे के विरुद्ध हैं, कुछ लोग यह कहते 
हैं कि यह सांख्य सूत्र नहीं प्रत्युत यह तो विज्ञान भिकछु का घनाया 
हुआ है। अनेक गौतम और कणादादि को नास्तिक और बेद्‌ 
विरोधी बतलाते हैं, बहुत महाशय कपिलजी को अनीश्चरवादी 
अर्थात्‌ नास्तिक कहते हैं। अनेक सनुष्यों को इन दर्शनों के विपय 
और क्रम में श्रम है। प्रयोजन यह कि शाज््रों के विषय सें बहुत 
से संशय उन लोगों ने फैलाये हैं, जिनको शास्त्रों के मुख्य अभि- 
प्राय से सवेथा अनभिज्ञता है और उन्होंने विपयों के क्रम को 
न समझकर केवल शब्दों से अपने मन माने विचार को पुष्ट 
किया है, बहुत लोगों ने शाल्मों के विपय में नवोन प्रंथों को जो 
शाल्लों के मुख्य सिद्धान्तों से अनेक स्थलों पर दूर निकल गये, 
उनको शासत्र मानकर उनके विरोध से शाञ्रों में विरोध मान 
लिया है। अतएब हम अपना कत्तव्य सममते हैं कि शात्रों के 
बारे में विचार आरम्भ करके मनुष्यों के चित्त से इस अयुक्त 
विचार को प्रथक्‌ करने का प्रयत्न करें कि जिससे शाझ्रों के 
' आर्य सिद्धान्त संसार में प्रचलित हो जाबें, जिससे मनुष्यों 
-को इन अमूल्य-रत्नों से जो मनुष्य जीवन के मुख्य उद्देश्य 
के जतलाने वाले हैं । प्रीति हो जावे और वह इससे लाभ 
उठायें ) यद्यपि हम अपने आप को इस योग्य नहीं ससमते कि 
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इस महान्‌ विषय को सली भांति विचार सकें और न मुझे सामा- 
जिक कामों से इतना अवकाश है कि जिससे इस गम्भीर-विपय 
को पूणुतया विचार सके ; परन्तु तो भी परमात्मा का आश्रय ले 
जहाँ तक साध्य होगा, हम अपने ट्रक्टों के क्रम से इस कर्चव्य को 
पूरा करने का यत्र करेंगे । 

प्यारे मित्रो ! सबसे प्रथम जब कोई मनुष्य किसी वस्तु 
को ग्रहण करे अथवा उसको निकृए) जान त्यागने का प्रयत्न करे 
इस बात की आवश्यकता है कि वह उस वस्तु से भिक्ञ हो जावे 
जब कि जिससे भले-बुरे सत्य और असत्य का ज्ञान हो जावे, 
जब तक मनुष्यों को इस कसौटी का ज्ञान नहीं होता | तच्र तक ' 
उसका सब काम अधूरा रहता है और जब मनुष्य इस कसौटी 
को प्राप्त कर लेता है, उस समय वह्‌ उन वस्तुओं को परखना 
आरम्भ करता है, जो उसके सामने आती हैं और वह उनको 
प्रत्येक दशा में काये और कारण से अनुभव करता है और 
जिस समय उसकों यथार्थ रीति से जान जाता है तो वह्‌ उनको 
हुःख खुखानुसार आत्मा के अनुकूल अथवा! अतिकूल होने का 
ज्ञान कर दो भागों में विभाजित करता है, जब भाग हो गये तो 
अनुकूल से मेल करना प्रारम्भ करता है और प्रतिकूल से बचता 
है, जब वह अलुकूल भाग से प्रीति करता है तो उसके स्वभाव 
से जो अनुकूल भाग के मेल से उत्पन्न हो गई थी, उ्ते प्रतिकूल 
शक्तियों से मिलने नहीं देती | अतणव उप्ते प्रतिकूल स्वभाव के 
दवाने के हेतु अनुकूल स्वभाव से प्रतिकूल को दवा लेता है, तब 
वह अनुकूल शक्तियों की खोज आरम्भ करता है, जहाँ-जहाँ 
से वह मिलती हैं, अहण करता चला जातां है और उससे पूरे 
सुख भ्राप्त करता है। हि 

प्यारे पाठको ! इसी सृष्टि क्रम के अनुसार बराबर हमारे 
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ऋपी चले हैं, उन्होंने छः दर्शनों में इन्हीं छः प्रयोजनों को जो 
भनुष्यों के मुख्य उद्देश्य के निमित्त आवश्यक हैं, सिद्ध कर दिया 
है। प्रथम दर्शन न्‍्याय-दर्शन है, जिसको महात्मा गौतम ऋषि 
ने बनाया है, इसमें प्रमाण वाद ही पर विचार किया है और 
प्रमेध के सिद्ध करने के वास्ते जोन्‍जो प्रमाण आवश्यकीय हैं 
ओऔर जिन साथनों से विचार करने की आवश्यकता होती है 
ओर जिन कास्णों से विचारों में त्रटि आ जाती है और जिन 
कारणों से ज्ञात हो जाता है कि विचार पूरा हों गया, उनकी 
व्याख्या की गई है और यह भी सूचित कर दिया गया है कि 
मनुष्य जीवन का उसके मुख्य उद्देश्य पर पहुँचना विना इन 
वस्तुओं के ज्ञान के असम्भव है और इसके निमित्त महात्मा 
गौतम ने १६ पदार्थों का ज्ञान आवश्यक सममा है । 

१--प्रसाणु, २--अमेय, ३--संशय, ४--प्रयोजन ४--्ृश्ंत, 
६--सिद्धांत, ऊ--अवयब, ८--तक, ६&--निर्णय, १०--वबाद, 
११--जलल्‍्प, १२--वितंडा, १३--हेत्वाभास, १३--छल, १५४-- 
जाति, १६--निम्रहस्थान । 

पाठकगण ! जब इस प्रकार से महात्मा गौतम जी ने प्रसाणा- 
बाद को स्पष्ट कर दिया तो महात्मा कणाद जी ने प्रभेय वस्तुओं 
का साधम्थ और जतलाने के निमित्त वेशेपिक दशेन बनाया, 
इस दर्शन में मद्गात्मा कणाद जी ने प्रमेय को छः भागों सें 
बट दिया | 

१--द्ृव्य, २--गुण, ३--कर्म, ४--सामान्य, ४--विशेष, 
६--सम्बाय । 

अन उन्होंने द्रव्य सें £ पदार्थ लिये अर्थात्‌ १--पथ्बी, 
२--जल, ३--तेज, ४--वायु, ४--आकाश, ६--काल, ७-- 
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दिशा, प--मन, ६--आत्मा अर्थात्‌ जीवात्मा व परमात्मा | इसी 
अकार २४ गुण बतलाये । 
१--रूप, २--रस, ३--गंथ, ४-छारश, ४--संख्या, ६-- 
परिसाण, ७-प्रथकृत्न, ८-संयोग, ६--विभाग, १०--अत्व, 
११--अग्रत्व, १९--बुद्धि, १३--8ख, १४--हु:ख, १४--इच्छा 
१६--छवेप, १७--प्रयत्न, १८--शुरुत्व, १६-्रव्यत्व, २०--स्नेह, 
२१--संस्कार, २९--धम्म, २३--अथम, २४--शब्द । 
इसी प्रकार पाँच तरह के कस हैं। १--उपक्षेपन अर्थात 
ऊपर उठता, २--अवक्षेपन अर्थात्‌ नीचे गिरना ३--आकुंचन 
अर्थात्‌ सिकुड़ना, ४७--अ्रसारण अर्थात्‌ फैलना, ४--गसन अर्थान 
जाना और सामान्य विशेषादि वतला बड़ी योग्यता से अमेयवाद 
की व्याख्या कर दी । न 
' प्यारे पाठकों | जब इस अकार महात्मा गौतम और कणादादि 
अपने न्याय दर्शन और वेशेपिक को लिखकर चले गये, तब 
महात्या कपिलजी आये, उन्होंने कहा कि प्रमाण और अ्मेय का 
ज्ञान तो हो गया। परन्तु गम्भीर .बिचारों में प्रत्येक पुरुष कृताथ 
नहीं ही सकता | 
अतः दु:ख और सुख जो दो गुण हैं, उनके आधार की खोज 
. करनी चाहिये, जिससे तीन प्रकार के दु:खों की निवृत्ति हो जावे, 
अब उन्होंने देखा कि संखार में दो प्रकार के पदार्थ हैं, एक जड़ 
दूसरे चेतन। अतणव उन्होंने आकृति पुरुष का प्रथक-प्रथक्‌ जानना 
मुक्कि का कारण बतलाया | कारण यह कि वेशेपिक सें बतला चुके 
थे कि साधम्य से सुख और वेधस्ये से दुःख की भाप्ति होती है, 
इसी कारण चेतन जीवात्मा को चेतन और अचेतन का ज्ञान 
' आवश्यक है, उन्होंने सिद्ध किया कि जितना जगत है, उसका . 
डपादान कारण भ्रकृति है, परन्तु प्रकृति जड़ और दुःख देनेवाली 
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है। अतएव उसके काये जगत्‌ से जितनी प्रार्थना की जावेगी, छुछ 
भी सुख की भ्राप्ति नहीं हो सकेती, इसलिये प्रकृति पुरुष का 
विवेक करनेवाला सांख्य-शास्र बतलाया और अच्छी प्रकार से 
अपने विपय को सिद्ध किया। 
पाठकवृन्द्‌ ! जब महात्मा कपिल इस अकार जड़ और चेतन 
को अलग-अलग बतलाकर, चले गये, तब महात्मा पातंजलि 
ऋषि आये और उन्होंने कहा कि संसार सें जिस प्रकार दुःख 
है, सब चित्त की वृत्तियों के विपेक्ष से अर्थात्‌ मन के विचारों के 
स्थिर न होने से उत्पन्न होते हैं और प्रकृति के पदार्थों को मन 
जानकर आगे चल देता है, जिससे चित्त-व्ृत्ति एकान्त नहीं होती 
और चित्त के एकान्त न होने से सुख की प्राप्ति नहीं होती। 
अतःणएव उन्होंने कहा कि योग करके चित्त की वृत्तियों को रोकना 
चाहिये। क्योंकि संसार के समीप पदाथों से चित्त की वृत्ति का 
अनुरोध नहीं हो सकता। अतः अनन्त परमेश्वर के साथ अथवा 
चैतन्य जीव आत्मा का परमात्मा के साथ थोग होना चाहिये, 
इसके लिये उन्होंने अंग नियत किये हैं । 
१--यम २--नियम ३--आसन ४-प्राणायाम ४--अत्याहार 
६--धारणा ७--ध्यान ८--समाधि । 
* इस भ्रकार महात्मा पातंजलि ने अविद्या को दूर करके जड़ 
से प्रीति हटाकर चेतन्य परमात्मा से योग करा के सुख की भाप्ति 
का निश्चय करा दिया । . 
सहाशय गण ! जब इस प्रकार महात्मा पात॑जली योग से 
चित्त की वृत्तियों के रोकने क्री आज्ञा देकर चले गये तो महात्मा 
जैमिनिजी महाराज आये, उन्होंने कहा कि योग से चित्त के 
ग्ेकने में जो बुरे कर्मों से संस्कार पेदा हुये अविद्या के संस्कार 
विष्नकारक होंगे, उनसे कभी भी मन की वृत्तियाँ रुक न सकेंगी, 
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अत्तणव पहिले मन के मल रूपी दोप दूर करने के लिये शुभ 
नेमित्तिक कर्माो को करना चाहियं, जिस के चित्त में दोप का 
लेप न रहे और मन का प्रवाह जो दुष्कर्मों की तरक्त लग 
रहा है, हटकर अच्छे कर्मां की तरफ लगजाबे, फिर उस मल 
दोप के दर होने के वाद विज्ञेप के दूर करने के साधन उपासना 
थोग से काम चल जायगा, उन्होंने ञ्रवत दान इत्यादि बहुत से 
कम मल दोप के दूर करने के लिये बतलायें और उनकी विधि 
अपने मांसा-शास्त्र में अच्छे प्रकार से श्रकाशित कर दी ! ह 

प्रियपाठकों ! ज़ब महात्मा जैमिनिजी महाराज ने अपने को 
इस भाँति पर वर्शान कर दिया, तच महात्मा व्यासजी ने कहा कि 
प्रमाण का भी ज्ञान हों चुका और प्रमेय भी जान लिया और 
जड़ चेतन्य अर्थात्‌ प्रकृति पुरुष को भी प्रथक-प्रथक समझ लिया 
और थोग करने का विचार भी ठीक है और योग में जो विष्न 
पढ़ेगा उनके रोकने के लिये मीमांसा शात्न के कम भी ज्ञात हो 
गये, परन्तु जिस चेतन के साथ योग करना है, अभी तक. 
उसको तो नितान्त जाना ही नहीं। अत: त्रह्म के जानने की 
इच्छा करनी चाहिये, अतएव उन्होंने वेदान्त-शात्र वाया, जिसमें 
केवल त्रह्म के यथाथ रूप का ज्ञान हो जावे, उन्होंने उसको इस 
अकार आरम्भ किया । 

अथातो त्रह्म जिज्ञासा । 
थ--प्रमाण॒प्रमेय, प्रकृति पुरुष ओर धर्मादि के पश्चात 
अह्य-ज्ञान की इच्छा करते हैं, जब उनसे प्रश्न हआ कि ब्रह्म , 
क्या है तो उन्होंने उत्तर दिया। 
जन्माधस्थ यतः | 

अथ--जिससे इस सृष्टि की स्थिति और उत्पत्ति और नाश 

होतां है, इस कारण सम्पूर्ण शास्त्र में तह्म-ज्ञान बतलाया है। 
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प्रिय पाठक ! आप कहेंगे कि इन शास्त्रों के यह नाम किस 
अयोजन से हुए और छुस जो कहते हो कि शाञ्रों का यह प्रयोजन 
है इसमें क्या प्रमाण है, इसका उत्तर यह है कि शास्त्रों के माम 
यौगिक हैं और वह अपने-अपने विपय को प्रतिपादन करते हैं। 
(१) न्‍्याव का लक्षण यह हू:-- 
प्रमाणेरर्थ परीक्षणम्‌ न्‍्यायः । 
अर्थ--जिसने प्रमाणों के द्वारा अर्थ अर्थात्‌ खुख दुःख के 
कारण की परीक्षा करना बतलाया हो, उसे न्याय कहते हैं। 
भैशेष्टिक जिसमें विशेष तौर पर साध और पैधम को वतलाकर 
पदार्थों के यथार्थ-ज्ञान को मुक्ति का सच्चा साधन बतलाया हो, 
जिसमें संख्या की गई हो उसे, सांख्य कहते हैं और योग के तो 
अर्थ चित्त-बृत्ति के रोकने और मिलने के हैं. और मीमांसा में 
मन के दोपों को दूर करने के लिये कर्म काण्ड है। अब रहा 
बेदान्त इसका नाम इस प्रयोजन से रखा है कि वेद नाम है 
ज्ञान का और अन्त नाम है सीसा का अर्थात्‌ ज्ञान की सीमा 
क्योंकि त्रह्मज्ञान से बढुकर और कोई ज्ञान नहीं, इस कारण 
ब्रह्म-ज्ञान बतलाने वाले शाख्र को वेदान्त कहा, दूसरे यजुर्वेद 
के अन्त के अध्याय में वेदान्त का मूल है जिसे इश उपनिपद्‌ 


दे. 
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कहते दे शेष उसका व्याख्यान है, वह ईश उपनिपद्‌ वेद के 
अन्त सें है इस वास्ते भी वेदान्त कहा | | 
पाठक बृून्द्र | हमारे वहुत से मित्र यह समम रहे हैं कि 
सबसे पहला सांख्य-शास्त्र है। परन्तु यह कथन सर्वेथा अयुक्त 
है। क्योंकि सांख्य-दर्शन में न्याय और वैशेपिक का अयोग है। 
जैसा कि लेख हैः:-- लि 
नवयमप्‌ पदार्थ वादिनों वेशेपिकादिवत्‌ । 


(3.3 :। दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह - 
अथ्थ--अविद्यावादी जो सांख्य-शासतर में पूर्व-पक् करता है , 

बह कहता है हम वैशेषिक की तरह छेः पदार्थों के मानने वाले. 
न हों और यह भी कद्दा है कि सोलह और छः पदार्थों के ज्ञान... 
से मुक्ति नहीं होती | इसी प्रकार सांख्य-दर्शन में चहुत से ऐसे 
. प्रमाण मिलते हैं। जिससे अत्यक्त विदितं हो जाता दे कि सांख्य- 
: ' शाह्न न्याय और वैशेपषिक के पश्चात्‌ बना सांख्य दशन के आरम्भ ' 
में रखने से क्रेम.में सबंथा श्रम पड़ जाता है। अनेक महाशय . 
उन शाज्ों को विरोधी जानते हैं ; परन्तु यह मिथ्या है वेद जो 
तत्व-ज्ञान का मुख पुस्तक हैं प्रत्येक शास्त्र उसका एक अंग है, 
जिस प्रकार ग्रथम सीढ़ी के बाद दूसरी सीढ़ी तो ठीक मालूम 
होती है; परन्तु तीसरी के वाद पहिली और दूसरी बिलकुल 
बेढंग कहलाती हैं, योरोपियन ग्रन्थ स्वयिताओं ने, जिनको 
: वास्तव में दर्शनों की फिलासफी का यथाथ ज्ञान नहीं, उन्होंने 
सांख्य-दर्शन को प्रथम और कपिल को नास्तिक माना है। परन्तु 
कंपिल नास्तिक है या नहीं इसका जवाब तो हम दूसरे स्थान 
पर देंगे ; परन्तु सांख्य तीसरा शासत्र है, इसके लिये हम विज्ञान 
भिक्कुका भाष्य जो . सांख्य-दर्शन पर है, प्रमाण में देते हैं। देखो 
भूमिका सांख्य भाष्य प्रष्ठ २ 


तत्रश्नुतिभ्यः श्रुतेषुपुरुपाथतद्धेतुज्ञातद्दि पयात्मस्वरूपादि- 
पश्चत्यविरोधिनीरूपपत्ती पडध्यायीरूपेण विवेकशास्त्रेशकपि- 
. लमूतिभंगवानुपदिदेश । नलुन्यायवेशेपिकास्यामप्येतेष्वथेपु- 
न्यायः प्रदर्शित इति ताम्यामस्यगताथ त्वंसमुणनिगु णत्वादि - 
विरुद्धरुपरात्मसाधक तयातथुक्विमिरिति । मेवस्‌ व्यावहारिक 
'पारमा्थिक रूपविषयभेदन गताथत्वविरोधयोर भावात्‌। .. 


पद शास्त्रों की उत्पत्ति का कस ] १४५ 


अर्थ--श्रुति में जो मनुष्य जीवन का उद्देश्य तीन प्रकार के 
दुःखों की निव्रत्ति बतलाई है और उसका कारण आत्मा का 
यथार्थ ज्ञान चतलाया है, उसके लिये महात्मा कपिल ने छः 
अध्याय रूप वेदानुकूल युक्तियों की एकत्रता अपने शात्ों में 
लिखी । अत्र वादी शंका करता है क्रि यह युक्कि से तत्व-ज्ञान 
न्याय व वैशेषिक सें कहा गया है। इस कारण यह उसमें आ चुका 
हैं। यदि किसी भाग में यह उनसे विरुद्ध है तो युक्तियों के 
आपस में विरुद्ध होने से दोनों का ही श्रमाण कठिन होगा। 
विज्ञान भिक्षु उत्तर देता है कि ऐसा मत कहो कारण यह कि 
व्यवहारिक और पारमार्थिक रूप विपय का भेद है। अतणएव न 
तो सांख्य का विपय न्याय और बेशेपिक में आ गया है और 
न उनका विरोध ही है। 
प्रिय पाठक ! आपने सम लिया होगा कि विज्ञानुभि्तु 
जिसने कई दर्शनों का टीका किया है और वत्तमान काल के 
पंडित उसको प्रामाणिक मानते हैं। वह भी इस पक्ष की पुष्टि 
करता है कि न्याय वैशेपिक प्रथम के हैं, जैसा कि सांख्य-दर्शन के 
मूल में न्याय वेशेपिक का कथन किया गया है और टीकांकार 
विज्ञानभिक्तु भी उनको सांख्य से प्रथम का मानता है, फिर कुछ 
महाशयों का कथन कि जो दोनों के सत से अनभिनज्ञ है, किस 
प्रकार प्रामाणिक हो सकता है। 
बहुधा लोग यह कहते हैं. कि यह सांख्य-दर्शन कपिल क 
बनाया हुआ नहीं अत्युत तमाम सांख्य सूत्र जो कि कपिल जी ने 
' केबल तत्व की व्याख्या के निमित्त वनाये हुये हैं; परन्तु उनका 
कहना किसी ग्रकार से ठीक नहीं हो सकता ; क्‍योंकि इसी सांख्य 
के सूत्रों को पेश करके बहुत से लोगों ने सांख्य को नास्तिक वा 
अनीश्वर वादी सिद्ध करने का यत्न किया है, अगर यह सूत्र न 
द्6 ब० सं०---१० 


१४५६ [ दशनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


हो तो कपिलजी को कोई नास्तिक कद्द ही नहीं सकता था, केवल 
- इन सूत्रों में इस सूत्र को देख कर लोगों को श्रम होगया । 
इश्वरासिद्धे 

अआर्थ--ईश्वर की सिद्धि नहीं होती ; क्योंकि ईश्वर में प्रत्यक्ष 
अमाण तो हो ही नहीं सकता ; क्योंकि वह इन्द्रियों का विपय 
नहीं और भत्यक्षा इन्द्रिय जन्म होता है, जिसका तीत काल 
अत्यक्ष न हो उसका अनुमान भी हो नहीं सकता ; क्योंकि अनु- 
मान ज्ञान व्याप्ति यानी सम्बन्ध से होता है और जिसका तीन 
काल में प्रत्यक्ष नहीं उसकी व्याप्ति हो द्वी नहीं सकती, रहा शब्द 
सो वह आप्त के होने से प्रमाण होता है और 'आप् कहते हैं जो 
धर्म से धर्मों का ज्ञान भाप्त कर के उपदेश करे ईश्वर के परोक्ष न 
होने से उसके धर्म का भत्यत्ष ज्ञान नहीं होता । अतएव ईश्वर में 
कोई प्रमाण नहीं और प्रमाण के न होने से उप्तकी सिद्धि सांख्य 
के माने हुये प्रमाणों से नहीं हो सकती । 

प्रिय पाठकों ! अब आप समम गये होंगे कि दर्शनों का 
थह क्रम है, गौतम का न्याय दर्शन १--कणाद का वैशेषिक 
दुशन २--कपिल का सांख्य दशन ३--पातंजलि का योग दर्शन 
४--जेमिनी का सीमांसा दर्शन ४--व्यास का वेदान्त दर्शन 
६--यह्‌ सिद्धान्त तो आज तकके विद्वानों का चला आया है । 





नियोग और उसके दुश्मन. 


संसार की विचित्र गति है। ऋषियों की संतान कहलाने- 
वाले लोग ऋषियों के सिद्धान्तों को तिलाउजलि देकर मनगढुंत 
बातों के द्वारा अपने मनकछो चलाना चाहते हैं। यद्यपि मुसलमान 
और इंसाई लोग इन सिद्धान्तों को न सममते हुए इनके विशेधी 
थे; परन्तु आज कल अपने. आपको व्यास और वशिए्ठ की 
सन्तान कहलानेवाले ब्राह्मण और परिडत नामधारी आयेसमाज 
से सामना करने के लिये और किसी अच्छी युक्ति के पासन 
होने से इस सिद्धान्त को अन्यथा वर्णन करके अज्ञ और भोले- 
भाले बैश्यों क्षत्रियों आदि को वैदिक धर्म से घृणा उत्पन्न कराने 
का अ्रयत्न करते हैं। इसलिये आवश्यकता. प्रतीत होती है कि 
आज हम इस बात पर विचार करें कि वस्तुत: नियोग क्‍या है ? 
और उसके शत्रु कौन हैं। जिन लोगों ने बेदिक सिद्धान्तों का 
अन्वेपण किया है वे कर्मों को तीन भागों में विभक्त करते हैं। 
प्रथम धर्म! उन कर्मों का नाम हैं जिनके करने से पुण्य और 
न करने में पाप द्ोता है। दूसरे “अधरम” जिनके करने में पाप 
आर ने करने में पुएय होता हैं। तीसरे 'आपद्धम! जिनके करने 
में न पुण्य और न पाप होता है। जैसे सन्ध्या, अग्निहोत्र आदि 
पच्ज्च यज्ञों का करना धर्म है और मद्य मांसादि का सेवन तथा 
चोरी जारी की प्रकृति का होना अधर्म है तथा व्याधि चिकित्सा 
प्राण रक्षार्थ युद्ध अथवा-नियोग इत्यादि आपद्धम हें--बहुत से 
लोगों को यह धोखा दिया जाता है कि आयेसमाज १० पति 
करने की आज्ञा देता है और इसी प्रकार की और भी बातें कहते 
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हैं--परन्तु जो आदमी सत्याथ प्रकाश को बिचार की दृष्टि से 
देखता है उसको स्पष्ट ज्ञात होता है कि स्ामी दयानन्द ने जो 
लिखा है वह सही लिखा है कि जिसका खण्डन कोई निष्पक्ष 
व्यक्ति नहीं कर सकता। (देखो सत्याथ प्रकाश प्रष्ठ ११९ 
ओर १५१३ ) 

प्रश्न “जब वंशच्छेदन हो जावे तब भी उसका कुल नष्ट हो 
जावेगा और ञ््री पुरुष व्यभिचार आदि में प्रवृत्त होकर गर्भ- 
पातनादि बहुत दुष्ट कर्म करेंगे इसलिये पवित्र विवाह होना 
अच्छा है । इस पर स्वामी दयानन्दजी जवाब देते हैं--.- 

उत्तर--नहीं नहीं जो स्त्री, पुरुष ब्रह्मचय में स्थित रहना 
चाहें तो कोई भी उपद्रव न होगा और जो कुल की परम्परा 
रखने के लिये किसी अपनी सखजाति का लड़का गोद लेंगे, उससे 
कुल चलेगा और व्यभिचार भी न होगा और जो त्रह्मचर्य न रख 
सके तो नियोग करके सन्‍्तानोत्पत्ति कर लें। महाशयों | इस 
लेख की विद्यमानता में सनातन धर्म सभा के परिड्वतों का स्वामी 
दयानन्द्र सरस्वतीजी पर दोप लगाना क्‍या उनकी कलुपित 
हृदयता को नहीं सिद्ध करता, क्योंकि स्वामी दयानन्द उस दशा 
में नियोग की आज्ञा देंते हैं जो ब्रह्मचर्य से स्री पुरुप रह सकते 
हैं उनके वास्ते नियोग करने की इजाजत नहीं और जो त्रह्मचर्य 
से नहीं रह सकते उनके वास्ते आवश्यक रीति पर दो कामों में 
से एक करना पड़ेगा चाहे वह नियोग करे अथवा व्यभिवार 
परन्तु व्यमिचार में ये दोप आते हैं प्रथम तो व्यभिचारी किसी 
वर्ण का ध्यान नहीं रखते जिससे यदि सन्तान उत्पन्न होगी त्तो 
चरणुसंकर दूसरे व्यमिचार छिपकर किया जाता है, उससे जब 
सन्तानोत्पत्ति का समय होगा तो लज्जा से ख्री वा उसके कुल 
के लोग गर्भपात करा देंगे, जिससे एक मनुष्य का प्राण जाने के 
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तिरिफ़ राजदएड भी भोगना पड़ेगा, इसलिये नियोग व्यभिचार 
से उत्पन्न दनिवाले चर्शासंकर, गर्भपात तथा राजदण्ड के रोगों 
की चिकित्सा है । इसलिए जो नियोग का खण्डन करता है बह 
चस्तुतः देश में व्यभिचार फेज्ञाकर बर्णुंसंकरों की सहायता और 
गर्भपात का अचार करना चाहता है । अतः प्रत्येक सनुप्य अपने 
समुदाय को बढ़ाना चाहता है इसाइ, इसाई मत को फेल्ाना 
चाहते हैं और मुसलमान इसलाम को फेल्ाने में अपना व्यय 
करते हैं। सन्‍्यासी अपने समुदाय की उन्नति चाहने हैं निदान 
संसार के इस नियम के अनुसार मालूम होता हैं कि नियोग 
के शन या तो बणु संकर हैँ अथवा व्यसिचारी ओर गर्भपात के 
अभ्यासी £ आर लोगों को हस काय से दूर करके अपने समुदाय 
की उन्नति चाहते हैं.। यदि कोई कहे कि हम पुनर्विवाह से काम 
लैंगे जैसा कि अश्त कर्ता का सत है तो धर्म सभा पुनर्विवाह 
के भी विरुद्ध है इसलिये उसे तो इस उत्तर से कोई लाभ नहीं 
ही सका । इस पर परिटत ज्याल्ाग्साद जी ने एक और आक्तेप 
किया हे कि खामी दयानन्द जी ने दूस पति करने की आज्ञा 
दी ह---यद्यपि ल्वामी दयानन्दर जी ने १० पति करने की श्राज्ञा 
नहीं दी ग्रत्युत नियोग करने की सीमा वतलाई हैं। यदि हम 
ब्राग्मचर्य कायम न रख सकते से नियोग भी करें तो १० से आगे 
बढ़ें । जैसे बेंद्र मन्त्र ने १० पुत्र उत्पन्न करने का उपदेश किया 
है| क्या वेद का इससे यह अमभिप्राय है कि प्रत्येक मनुष्य के 
लिये १० सन्तान उत्पन्न करना आवश्यक है। नहीं नहीं उसका 
मतलब यद्द है कि २४ वर्ष जो गृहस्थाश्रम की सीमा है, उसमें से 
१० से अधिक सन्‍्तान उत्पन्न न करे; क्‍्थोंकि उस दशा में संतान 
निवल हो जावेगी। यदि कोई आदमी समस्त जीवन पयन्त त्रह्म 
* चारी रहे तो बेद उसे पापी नहीं बतलाता। यदि १० संतान उत्पन्न 
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करना आवश्यक हो तो भीष्म इत्यादि महात्मा, जिन्होंने विवाह 
नहीं किया, पापी होते परन्तु वेद का अर्थ यह है कि यदि अहा- 
चारी जीवन पर्यन्त न रह सके तो करे ; परन्तु अधिक सन्तान 
उत्पन्न न करे | यदि विवाहित पति सर जाये वा सत्री मर जावे 
तो व्यभिचार न करे प्रत्युत नियोग करे परन्तु नियोग की दशा 
में सी १० से अधिक न करे। शोक ! जो लोग विधि वाक्य 
आदि को भी न जान सके वे महोपदेशक कहलायें । महात्माओ्रं 
ने तो पहिले ही कह दिया था कि जिस देश में जो लोग 
पूजा करने लायक नहीं हों पूजे जाबें और जो पूजा करने 
योग्य हैं उनकी पूजा न हो वे उस देश में दारिद्रय और 
विग्रह आदि उत्पन्न होकर छुःख दिया करते हैं। ऐसे महो- 
पदेशक के उपदेश और पूजा का फल है" कि वैदिक धर्म को 
माननेवाली हिन्दू जाति आज मृतकों सें परिगणित होती दै। 
६ करोड़ हिन्दू मुसलमान हो चुके। ३० लाख हिन्दू ईसाई 
हो चुके । व्यभिचारी छुली कपटों और नास्तिकों की तो कोई 
संख्या ही नहीं । जगदीश्वर ! तू इस देश के वासियों को बुद्धि 
दे जो अपने पूज्य और अपृज्य में भेद कर सके | ( आक्षेप ) 
स्वामी दयानन्द ने सत्याथतकाश के ११६ वें पर्ठ पर लिखा है-- 
“हे विधवे तू इस मरे हुए पति की आशा छोड़ के शेप पुरुषों 
में से जीते हुए पति को प्राप्त हो” क्‍या इससे बढ़कर कोई चिकृष्ट 
शिक्षा हो सकती है । 
उत्तर--प्रदि वही नियोग का अधिकार बतलानेवाला पहिला 
वाक्य जिसको स्वरा० दयानन्द प्र.्ट ११२, ११३ में बतला चुके 
इससे मिलाकर पढ़ा जाबे तो मालूम हो कि ये शिक्षा खराब है 
था अच्छी---इस वाक्य को इस भ्रकार पढ़ो--“है विधवा सत्री यदि 
_ प्‌ जह्मचर्य से रहकर अपने कुल के किसी लड़के को गोद लेकर 


न 
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काम चला सके तो बेहतर वरना उप्त मरे हुए पति की आशा 
छोड़कर अपने कुज्ञ के शेप अधिकारी पुरुषों में से जीते हुए पति 

को प्राप्त हो ।- 
प्रश्न--क्या इस दशा में यह शिक्षा ऐसे समय में जब कि 
सामने पति मरा पड़ा हो बुरी नहीं मालूम होगी ! क्योंकि पति 
शोक करनेवाली ख्रो को ऐसे शब्दों का कहना बहुत ही बुरा 

मालूम होता है। े 
उत्तर--नित्य प्रति देखने से मालूम होता है कि बहुत-सी 
ह्लियाँ तो पति से प्रेम रखती हैं और बहुत से स्थानों में मनो- 
मालिन्य होता है, अब जो स्त्री पति से प्रेम रखती है उसको तो 
दुःख होगा और वह पहले शब्दों को अहण नहीं कर सकती है. 
परन्तु जो स्त्री पति से असन्तुष्ट रहती थी सम्भव है वह पति के 
मरने से व्यभिचारिणी हो जावे । इसलिये इस व्यभिचार को दूर 
करने के वास्ते उसी समय उपदेश की आवश्यकता है अन्यथा 
सम्भव है कवि जब तक आप शोक आदि से प्रथऋ्‌ होने के समय 
तक निश्चित होकर के उप्ते उपदेश करें, उससे पहले वह व्यमि- 
चारिणी हो जावे जिससे नियोग का अथ ही नष्ट हो जावे | 
प्रश्न--क्या पति के जीवन में नियोग करना उचित हो सकता 
है, यह्‌ बहुत ही लज्जा की वात है। 

उत्तर--चाहे पति मर गया हो वा जीवित हो--जिस दशा में 
व्यमिंचार का भय हो उसी दशा में नियोग की आज्ञा है ; क्योंकि 
नियोग ही उप व्याधि की औपधि है। जिस दशा में उस रोग के 
उत्पन्न होने का विश्वास हो जावे, उसी दशा में नियोग की. आज्ञा 
है; क्योंकि जो जिस व्याधि की औपधि है, जिस दशा में उस 
-शेग के उत्पन्न होने का विश्वास हो जावे, उसी दशा में वह औषधि 

देनी चाहिये | 
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प्रश्न--स्वामी दयानन्दजी ने सत्याश्रश्रकाश के प्रु० १९० और 
१५१ में लिखा है कि गर्भवती ख्री से १ वर्ष समांगम न करने के 
समय में पुरुष से वा दीबे रोगी पुरुष की ख्री से न रहा जे ते 
किसी से नियोग करले क्‍या गर्भवती ख्री को नियोग कराओगे ? 
ये केंसी आज्ञा हू ९ 

उत्तर--शोक ! यदि आप इस वाक्य का धर्थ समभते, तो 
ऐसा छुद्र आक्षेप न करते--यथा एक पुरुष की स्त्री गर्भवती है-- 
उस पुरुष से एक वर्ष तक त्रह्मचारी न रहा जावे तो अच या तो 
चह नियोग करे या व्यभिचार करे । व्यभिचार से फिर वही दोष 
उत्पन्न होंगे जिनका बर्णन पहले आ चुका है इसलिये वह पुरुष 
मियोग करले न कि गर्भवती स्री और पुरुष के दीघ-रोग होने में 
स्त्री से न रहा जावे तो बह व्यभिचार करे श्रत्युत नियोग करले 
यदि सत्याय प्रकाश के इससे अगले शब्द ही पढ़ दिये जायें जिन 
के पढ़ने से पब्लिक को भ्रम में डालने के लिये ज्वालाप्रसादजी 
सिश्र ने रोंक दिया था तो खर्गीय दयानन्द की सचाई प्रकट होकर 
पं० ज्वालाप्रसाद के मिथ्यात्व की कलई खुल जाबे। स्वामीजी 
कहते हैं कि वेश्यागमन और व्यमिचार कभी न करे। यह्‌ 
शब्द स्पष्ट चतला रहे हैं कि जब स्री गर्भवती होने की दशा 
में पुरुष से रहा न जाय तो वह वेश्यागमन न करे अत्युत 
नियोग करले ऐसे ही पुरुष के दीघरोग होने की दशा में स््रीसे 
न रहा जावे तो छिप कर व्यभिचार न करे प्रत्युत नियोग करनले 
इस अकार के स्पष्ट शब्दों की विद्यमानता में ज्वालाप्रसादजी 
का स्वामी दयानन्द सरस्वती पर दोप लगाना उनके स्वार्थ का 
,पता दे रहा है । 

अश्न--पाराशरस्ट्ृति में लिखा है कि कलियुय में ५ बातों का 
निपेध है--एक घोड़े को सार कर हवन करना, दूसरे गौ को मार 
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कर हवन करना, तीसरे संन्यास, चौथे मांस के पिण्ड देना और 
पाँचवें देवर से सन्तान उत्पन्न करना । 

उत्तर--इस तुम्हारे प्रमाण से तुमको तो मालूम हो गया कि 
सतयुग, छापर और त्रेतायुग में नियोग बिहित था केवल कलियुग 
में उसका निषेध है अथात्त्‌ नियोग करनेवाले सत्ययुगी घमम को 
मानते हैं और नियोदः न करनेवाले कलियुगी धर्म को परन्तु क्‍या 
थे अद्भुत बात नहीं कि जिसका नाम सत्यथुग रक्खा जावे उसमें 
शौ मार कर हवन किया जावे जिसको कि थेदों ने अध्ल्या अर्थात्‌ 
न मारने योग्य लिखा है क्या कोई वुद्धिमान्‌ स्वीकार करेगा कि 
सत्ययुग, प्रेतायुग और छ्वापर में वेद के विरुद्ध करना धर्म सममा 
जाता हो और कलियुग में उसका निपेध हो, इस ःहोक से स्पष्ट 
रीति पर प्रकट होता है कि ये उस समय में बना है कि जब वास- 
मार्ग के कारण य॒ज्ञों में हिंसा का प्रचार जारी हो चुका था और 
मृतक पितरों के माननेवाले उत्पन्न हो चुके थे तथा मांस के पिएड 
देने का प्रचार हो चुका था ; परन्तु इससे भी टपकता है कि इस 
आक का आज तक विद्वानों ने प्रमाण नहीं माना | यह तो विंचार 
नहीं हो सकता कि इस क्ोक के बनने के पश्चात्‌ पारशरी पढ़ने 
पर विद्वानों ने इसे न देखा हो ; परन्तु इस रोक सें संन्यास को 
भी कलियुग में निषेध किया है; परन्तु कलियुग में संन्यासियों के 
बढ़े-बड़े आचार्य हुए हैं. जहाँ संन्यासियों के ११ आचाय बतलाये 
जाये हैं उनमें शुकदेव, गौड़पादाचार्य, शुरुगोविन्दाचाय और 
शह्राचार्य घो इस शोक के बनने के पश्चात्‌ संन्यासी हुए हैं; 
क्योंकि पाराशरजी, व्यासजी के पिता थे और शुकदेवजी व्यासजी 
के पुत्र जिससे स्पष्ट बिदित होता है कि या तो इन लोगों के 
पश्चात्‌ यह श्लोक बनाया गया है या इन लोगों ने इस स्ोक को 
अ्माण ही नहीं माना। शोक को अमाण मान कर कोई कलियुग 


१५७४ [ दश्शानानन्द अन्ध संग्रह 


में संन्यासी हो ही नहीं सकता ; परन्तु काशी में स्वामी विशुद्धा- 
ननन्‍द सरस्वती-र्वामसी भार्करानन्द सरस्वती स्वामी नारायण 
क्राश्रम--और शक्कुराचाय आदि के नाम प्रसिद्ध हैं--एक शह्बरा- 
चार्य शरदामठ के इस पीलीभीत में ही चक्कर लगा गये क्या ये 
सारे संन्‍्यासी आचार्य मूखे हैं, जो कलियुग में संन्यास ले रहे हैं 
कदापि नहीं । ये विद्वान लोग रोक के आशय से अमित है. और 
उस्ते सबसे अधिक प्रतिष्टा नहीं देते ; क्योंकि वह जानते हैं कि 
पाणशरजी के नाम से यह शोक वनाया गया है; उन्होंने खुद 
नियोग किया दे सत्पुत्र व्यासजी ने चित्रांगर और चित्रवीय की 
क्री अम्बा और अम्बालिका से नियोग करके घृतराष्ट्र और पाण्डु 
को उत्पन्न किया और दासी के साथ नियोग करने से विदरजी 
पेदा हुए | अजुन आदि पाण्डव भो इसी नियोग से उत्पन्न हुए । 
नियोग से उत्पन्न हुईं सन्‍्तान संकर कहलावें यह ठीक नहीं । 
उनका ऐसा मानना भूल है। क्योंकि यदि नियोग की उत्पन्न हुई 
सन्‍्तान संकरों में परिगणित होती तो किस प्रकार महात्मा कृष्ण 
जो कि सनातन धर्मियों के विचार में इश्वर के अवतार और यादव 
क्षत्रिय थे अपनी बहन का विवाह अजुन से होना स्वीकार करते ९ 
कोई भी पुरुष वशिप्ठ और व्यास के कुल का शुद्ध नहीं हो सकता 
यदि नियोग अजुचित हो । जो लोग कहते हैं कि द्विज़ों में नियोग 
की आत्ना नहीं वे दूसरे शब्दों में यह सिद्ध कर रहें हैं कि व्यास, 
चशिष्ठ आदि द्विज़ न थे। वलिहारी ऐसी ससम की | पं० ज्वाला- 
प्रखादजी ने नियोग की हैंसी उड़ाने के लिये उस नियोग के सम्बन्ध 
में जो पति के परदेश जाने की दशा में बतलाया है यह कहा था 
कि यदि नियुक्त पति से स्री गर्भवती हो जाचे और असल पति 
आ जावे तो अवश्य दोनों में कगड़ा दोगा कि ये लड़का हमारा है 
गोया ल्ञद्वों तक नौबत आ जायगी। पं० जी ने कदाचित नियोग 


है. 
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करनेवालों को महामण्डल का उपदेश समझा लिया होगा कि वह 
देज्षिणा के खाल से था, एक दूसरे को प्रतिष्ठा के विचार से 
लट्ठमलट्ठा करते हैं। रजिस्टरड महामण्डल का झगड़ा बंगवासी-- 
भारतमित्र, बैंकटेश्वर के पढ़नेवालों से छिपा नहीं है; परन्तु पं० 
जी साहव इस प्रकार का लट्ठमलद्वा व्यभिचार बतलाते हैं. और 
नियोग करनेवाले जो विवशता की दशा में धर्म छोड़ना नहीं 
'वाहते वह लड़ाई नहीं किया करते---इसका प्रमाण आप अपनी 
द्रीपदी के £ पत्ति होने से ही देख लीजिये क्या कभी लड़ाई हुई 
कभी नहीं | सहाशय ! नियोग आपद्धर्म है जिसको व्यास, वशिप्ठ 
आऔर अजुन जैसे महात्माओं ने किया है, जो सत्यय्रुग, नेता और 
द्वापर सें अधिकार के अनुसार होता था। इसके विरुद्ध वे लोग 
हैं जो वेश्यागमन को पाप नहीं सममते | जो गर्भ-पात को बुरा 
नहीं समभते जो वर्ण संकरों की संख्या बढ़ाना चाहते हैं और 
अधर्म के यहाँ तक व्यसनी हो गये हैं. कि आप बुड्ढे होने पर भी 
९० से अधिक विवाह करते जावें। विचारी-्रियों को शूद्र 
बतलाकर उन पर अत्याचार करना उचित सममते हैं। ऋषि दया- 
नन्‍द धर्म का आचार्य था, उसका प्रमाण इस चात से मिल जाता 
“है कि एक ओर ४२ करोड़ ईसाई, एक ओर ४२ करोड़ वौद्ध, 
एक ओर २० करोड़ मुसलमान और एक ओर २० करोड़ हिन्दू 
यहदी इत्यादि, सारांश यह कि डेढ़ अरब आदसी था दूसरी 
ओर, वाल त्रह्मचारी परोपकारी स्वामी दयानन्द सरस्वती जिसमे 
तमाम दुनिया को दिखला दिया कि वैदिक धर्म के साननेवाले 
ब्रद्माचारियों में ये शक्ति हो सकती है कि वे ईश्वर का भरोसा लेकर 
सब संसार का सामना कर सकते हैं इतना ही नहीं ; फिन्तु सब 
जगन को परास्त कर सकते हैं---आप त्रह्मचय से शूल्य समुदाय 
में सम्मिलित हैं---आप लोग दक्षिणा के वास्ते आपस में कंगड़ः 
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हैं। इस दशा में आप ऋषि दयानन्द का मुक़ाबिला तो 
एक ओर किसी ऐसे आर्यसमाजी उपदेशक का भी सामना नहीं 
कर सकते जो ऋषि दयानन्द के सोटठे-मोटे सिद्धान्तों को समझ 
कि" हि ३ ७ द््ते चोर 
का हो । हस इस ट्रेक्ट के द्वारा आप को चेलेज्ज देते हैँ कि आप 


शुरुकुल बदायूँ के विद्यार्थियों से लेख ढारा संस्क्षत में शाख्ा्थ 
करें आपकी समस्त योग्यता का प्रमाण तो गुहावर के शाखार्थ में 
ले गया था, जहाँ आपने कहा था कि आपने मुझे न्याय दर्शन 
के ममट में डाल दिया--हम सनातन! घर्म के मंत्री और प्रधान 
भहाशयों को सूचना देते हैं कि यदि वे वस्तुत: अपने धर्म को सच्चा 
सममत हैं, तो पं० भीमसेनजी और ज्वालाप्रसाद मिश्र को 
बुला कर उनका आय समाज के परिडतों से शास्रार्थ कराकर 
सिणच करें। यदि ज्यालाम्रसाद आदि का पक्त सथा हो तो 
उसको स्वीकार करें अन्यथा वेदिक धर्म की शरण में आवे-- 
पौराणिक धर्म का सचा सिद्ध होना असम्भव है कारण नीचे 
लिखे हैं 

(१ ) जिस धम में विष्णु भगवान्‌ पर जालन्धर देत्य की 
ख् इन्दा का पातित्रत धरम नष्ट कराने के वास्ते धोखे से व्यमिचार 
करन का दोप लगाया गया हो और बृन्दां के श्राप से विष्णु का 
पत्थर हो जाना और विष्णु के श्राप से वृन्द्रा का बृत्त हो जाना 
लिखा हो, उसकी कौन सत्य सिद्ध कर सकता है। देखो पद्म पुराण 
या छुलसी शालिग्राम की कथा | 

(२) जिस धम में विप्णु का शिर कट जाना लिखा हो. 

उसे कोई सत्य सिद्ध कर सकता है। ( देखो देवी भागवत 
हयप्रीव अबतार की कथा । ) 

( ३ ) जिस धम में बकरे को काट कर वल्िदान करना लिखा 
हो उसे केसे कोई सत्य सिद्ध करेगा ? यह लीला-तो ज्वालामुखी, 
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कॉयड, विन्थ्याचल, काशी, कलकत्ते के काली के मन्दिरों को 
देखने से स्पष्ट सिद्ध है। 

(४) जिस धम में चक्राक्लित अर्थात्‌ रामानुज़ी लोगों के 
साथ रहने से ही ऋष्म-हत्या का पाप होता है, उसे सचा सिद्ध 
करना प्सम्भव है । 

(£ ) जिस धर्म में £ पतिवाली द्रौपदी हो, नियोग से & 
सन्‍्तान उत्पन्न करनेवाली कुन्ती ही, तारा जिसने नियोग या 
पुनर्विवाह किया । मंरोदरि, अहिल्या इत्यादि कन्याएँ कहलायें, चह 
धर्म किस मकार सच हैं। सकता दे ? यद्यपि हम नहीं चाहते कि 
पुराणों की पाल सोलकर मृत हिन्द धर्म को और भी गिराने का 
प्रयत्न करें : परन्तु केघल इसलिय लिग्वा है कि जिससे समझदार 
ईिन्द्रओं को मातम हो जाय कि जिस का नाम लोगों ने सनातन 
भर्म रक्खा है, वह बात्तव में पौराशिक धर्म है, जिसके कारण 
हिन्दू जाति इस सूतक दशा को पहुँची उससे द्वानि के अतिरिक्त 
लाभ कह नहीं इसलिये वे अपनी सन्तान को वेदिक धर्म की 
शिक्षा दिल्लाने का प्रयक्ष करें | 





जतक श्राद्ध 


श्राद्ध शब्द का अथे श्रद्धा अथात्‌ मन में प्रतिष्ठा रखकर फाम 
करना है। और जो मन में ऋषियों की प्रतिष्ठा को स्थिर करके 
कहा जाता है वह 'ऋषिश्राद्ः कहलाता है और जो पित्तरों के 
बास्‍्ते किया जाता है, बह पिद्शाद्ध कहलाता है। मलुप्य के अति- 
दिन के कत्तव्य जो पंच महायज्ञ कहलाते है उन में पित्‌ श्राद्ध 
मौजूद है भानों ये कम नित्य कर्म में सम्मिलित हैं, जिसका करना 
प्रत्येक मनुष्य के लिये आवश्यक है; परन्तु आजकल श्राद्ध के 
विपय में एक और भरगड़ा प्रारम्भ हो गया है, वह यह हैं कि 
श्राद्ध जीते पितरों का हो या सतकों का । पौराणिक लोग तो जीते 
पितरों की जगह मृतकों का श्राद्ध कराते हैं और आर्य लोग 
जीवित पितरों का भ्राद्ध करना चतलाते हैं। श्राद्ध कम तो आर्य 
ओर पौराणिक दोनों मानते हैं; परन्तु पौराणिक लोग आश्विन 
मास के पहले पक्ष के १५ दिनों में श्राद्ध करना विशेषतः आवश्यक 
' धर्म मानते हैं अर जिस दिन कोई मय हो उस दिन ही उसका 
श्राद्ध करना आवश्यक है। अब इस विपय का निर्णय करना कि 
श्राद्ध झुतकों का हो या जीवितों का विवादास्पद है; परन्तु इतनी 
बात में दोनों पत्तों की समानता है कि श्राद्ध पितरों का द्वोता है । 
जीवितों का पितर होना तो दोनों पक्त मानते हैं; परन्तु शृतकों के 
पितर होने में आय-समाज आतक्तेप करता है। धर्म सभा और 
पं० भीमप्ेन जो जो सतकों के श्राद्ध को वेदोफ़ कर्म मानते हैं 
उनका कत्तेव्य है कि चह पहले मृतकों में पितृत्व धर्म को सिद्ध 
करें और ये भी सिद्ध करें कि सृतकों में पितृत्व धर्म कब तक 
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रहता है। पं० भीमप्तेनजी का यह लिखना कि आद्ध एक कर्म का 
नाप है उसके आगे मत्र और जीवित शब्द लगाना ठीक नहीं-- 
ऐेसाही है जैसा कि कोई मूर्ति पूजकु कहे कि उपासना या पूजा 
शक कर्म का नास है उसमें जड़ चेतव का झगड़ा लगाना ठीक 
नहीं | अयवा शब्द प्रमाण क्रो मानना आस्तिकता है, उसमें नये 
या पुराने अथवा सत्य और असत्य का कंगड़ा लगाना ठीक 
नहीं। सो उनकी निबेलता है; क्‍योंकि आप अच्छी तरह जानते 
हैं कि आपके माने हुए धमंशासत्रकार समरु ने लिखा है कि 
“यतर्स्फेणानुसंधत्तेस थाई वेइनेतर:” ऋषियों का वदलाया हुआ 
और वेदशाख्ाानुकूल तके से अनुसन्धान जो किया जाता है वही 
धर्म कहलाता है। जत्रकि मनुजी धर्म में तक का प्रवेश मानते 
हैं, तो आपका यह लिखना कि श्राद्ध में ग्तक और जीवित का 
शब्द लग.ना ठीक नहीं-यह ठीक नहीं है। कया यह विचार 
करना कि पिठृत्वधर्म झृतकों में रहता है वा जीवितों सें तक से 
बाहर है। तक को तो वेदिक बिपयों में भी श्रविष्ट किया ही जाता 
है--जैसा कि लिखा है-- 


श्रोवग्यः श्रुतिवाक्थेस्यों मन्तव्यश्चोपपत्तिमिः । 
+ दर्शनहे 
मत्वा च सतत ध्येय एते दशनहेतवः ॥ 


अथ--श्रुति अर्थात्‌ बेद के वाक्यों से सुनो और उस का 
युक्तियों से अन्बेपण कये एवं जब अच्छी तरह असन्वेपण हो जावे 
उसे अयोग में लाओ यदी फल भाप्त होने के हेतु हैं। वेदिकिथर्म के 
समस्त आचार्यों ने धर्म में बुद्धि का प्रवेश स्वीकार किया है-- 
अब आप निर्नल विचारों को फैन्नाने के लिये धर्म को तक से 
प्रथक्‌ करना चाहते हैं जहाँ महात्मा मु ने धर्म के लिये प्रमाण 
नियत किये हैं, वहाँ लिखा हैं-- 
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श्रुति! रझ्ूतिः सदाचारः स्वस्थ च ग्रियमात्मनः । 
एत्तनतुर्विध प्राहु। सक्ताद्रमंस्य लक्षयम्‌ ॥ 


आअथे--श्रति अथ्वात्‌ बंद, स्मृति अथान ऋषियों का पुस्तक 
सदाचार अर्थात्‌ धर्मात्मा पुरुषों का आचार और आत्मा शअबाव्‌ 
बुद्धि के अनुसार होता--ये चार प्रकार का साज्ञात्‌ घम कहलाता 
है अगर न्यायदशन को देखा जावे ता वहाँ भी शब्द अ्माण का 
प्रशंसा से ऐसा ही मिलता है, मिसने धर्म को साज्ञान्‌ करके उपदेश 
क्रिया हो । ( देखो न्याय दर्शन प्रथमाध्याय का-सुत्र और उसका 
वात्तथायनसाष्य ) 


आप्तोपदेशः शब्दः । 
आएस्तु साक्षात्कृतधमत्यादि ॥ 
अश्--आप्त आदि से कहते हैँ. कि जिसने गुण और गुणी 
के सम्बन्ध को अत्यक्ष कर लिया अर्थान्‌ ठीक रीति पर जान लिया 


जैसे देखी हुई बातों को कोई मनुप्य उपदेश करे। अथे को मत्यक्ष 


करना ही आप्रि कहलाती है, जिसको यह प्राप्त कहलाता है, अब 
उस शब्द को विभक्क करते हैं--- 


सद्द्विविधो च्ट्टाब्टशथत्वात्‌ | इत्यादि | 
अर्थात्‌ वह शब्द दो प्रकार का है, जिसका अर्थ यहाँ दृष्टि 


पड़े चह दृछाथ हैं. और जिसके अर्थ का आगे होना मालूम हो 


वह अदृष्ठाथे है यह सांसारिक कार्यों के सम्बन्ध सें एक शब्द 
के दो भेद किये गये हैं 


प्रश्न--फिर ये क्‍यों कहते हो ? पी 
उत्तर-वह यह न मान लें कि हृष्टार्थ में ही आप्तोष देश 


व 
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का प्रमाण है अर्थ के मालूम करने से | प्रत्युत यह भी मानले कि 

शब्द अच्ष्टाथे में भी प्रमाण है--अर्थ के अनुमान होने से । 

., मेदाशयों ! महात्मा वात्सायन के भाष्य से सालूम कर सकते 

हैं, कि जो अर्थ प्रत्यज्ष और अनुमान से सिद्ध हो सके, उसके 
सम्बन्ध में शब्द प्रसाश हों सकता है--हृष्टार्थ को तो प्रत्यक्ष से 
देख सकते हैं और अच्ृशार्थ को अनुमान से मालूम कर सकते 
हैं जिस अर्थ को अत्यक्ष और अनुमान दोनों से न बतला सकते 
हों, उस अर्थ के चतलानेवाला आप्त ही नहीं कहला सकता ; क्योंकि 
ऐसे अथ के होने न होने के सम्बन्ध में कोई प्रमाण ही नहीं। 
अब अनुमान के लिये व्याप्ति अर्थात्‌ सम्बन्ध का सिद्ध करना 
आवश्यक है, जहाँ सम्बन्ध ही सिद्ध न हो, वहाँ अनुमान ही नहीं 
हो सकता है इस वास्ते मृतक श्राद्ध के वास्ते जब तक यह्‌ न सिद्ध. 
किया जाबे कि मृतकों सें पिंठधर्म रहता है और उसके श्राद्ध का 
फल पत्यक्ष वा अनुमान से सिद्ध होने योग्य है, तब तक मृतक 
श्राद्ध का बतलानेवाला आप्त नहीं कहला सकता। अगर कहो 
हम वेदों में सिद्ध करेंगे कि मृतक में पितृथर्म रहता है तो वेदों 
से सिद्ध होने के पश्चात्‌ तो प्रत्येक आरितक का कर्तव्य है कि 
उसे वक किये बिना सत्य माने ; परन्तु आप बुद्धि के विपरीत 

' अर्थ करेंगे, उसके सही होने के वास्ते आपके पास क्या प्रमाण है ; 
क्योंकि बेद बुद्धि की सहायता के बास्ते बनाये गये हैं और उनमें 
जो कुछ लिखा है, बढ सब बुद्धि के अनुकूल लिखा है--जैसा कि 
महात्मा कणादजी लिखते हँ-- 

बुद्धिपूर्वा वादयक्ृतियेंदे ॥ १ ॥ 
अर्थ--बेदों की रचना उसके वनानेवाले ने बुद्धि के अनुसार 

की है या यह कि बेद बुद्धि के अनुसार अर्थात्‌ सहायता देनेवाले 

* छू आं० सं०--९ ९ 
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च्नीये गये हैं। जब 277: के अनुसार बनाये गये हैं 
दर 


रॉ 


के के द्वारा निश्चय करने से कोई 
| #दोप नहीं। अब हम शीपके पिलृश्राद्ध का अन्वेषण करना 
' खाहते हैं तो पूर्व यह अपन उत्पन्न होता है कि पिता. पुत्र का 
सम्नन्धोज्ीन कह या शरीर में या विशिष्ट में ; क्योंकि जिसमें 
हमारो पिंतू सम्बन्ध होगा उसका श्राद्ध करने से हस पि्शाद् के 
करनेवाले कहलायेंगे। पएृव्र यह विचार उत्पन्न होता # कि पिता 
पुत्र का सम्बन्ध शर्रर में दे ; क्योंकि पिता के बोय से हमारा शरीर 
उत्पन्न हुआ है परन्तु यह वात ठीक नहीं मालूस होती क्योंकि . 
यदि पिता पुत्र का सम्बन्ध शरीर में माना जाधे तो शरीर के दाह 
करने से पुत्र को पितृहत्या का पाप लगे ; क्योंकि शरीर सच्चा पिना 
था परन्तु महात्मा गौतम जी ने शरीर के दाह करने अर्थात्‌ 
जलाने सें पातक या दोंय नहों माता । देखो गौतम संत्र 
अध्याय १० सृत्र ४। 
( शरीरदाहे पातकाभावात्‌ ) 
यह सूत्र महात्मा गौतम जी ने आत्मा के अस्ित्व को 
में दिया है। जिसका अर्थ यह है कवि यदि शरीर और 
द्रयों के अतिरिक्त कोई आत्मा न होता तो शरीर के 
जलाने में पाप होता--अतः शरीर, के जलाने में पाप नहीं होता 
इसलिये मालूस होता है कि आत्मा शरीर से प्रथक है--पाप नह 
होता--इसका अथ यह है कि वेद ने शरीर के जलाने में पाप 
नहीं माना--जब ये सिद्ध हो गया कि पिता पुत्र का सम्बन्ध 
शरीर सें नहीं--शरीर को जलाने से पितृ-हिंसा का पाप होता था 
तब ये विचार होता है कि पिता, पुत्र का सम्बन्ध जीव अर्थात्‌ 
आत्सा है--अर्थात्‌ पुत्र का आंत्मा पिता के आत्मा से उत्पन्न होता 
» जसा कि ज्राह्मण अ्रन्थों में लिखा है-- 


हैसलिफे वैदिक सिद्धान्दों की कि 


[की 


र्सिं 
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आत्मा वे जायते पुत्र; | 


अर्थात्‌ आत्मा ही पुत्ररूप हो जाता है; परन्तु आत्मा को 
समस्त शास््रकारों ने अनादि और नित्य माना है--जब आत्मा 
उत्पन्न ही नहीं हुआ तो बह पुत्र किस प्रकार कहला सकता है। 
जीवात्मा नित्य होने से सखा है। महाभारत को देखने से इसका 
_ और भी प्रमाण मिल जाता है कि पिता, पुत्र आदि समस्त सम्बन्ध 
क्मे के सम्बन्ध से उत्पन्न हो रहे हैं, जिस समय शुकदेव जी को 
वेराग्य हो गया और वह घर से चले तो व्यासजी ने उनको पुत्र 
कहकर पुकारा तव शुकदेवजी ने कहा आत्मा सें पिता, पुत्र का 
भाव नहीं, कई जन्मों सें मेरा पुत्र हुआ, और ये वात कर्म सम्बन्ध 
से सम्भव भी है। इसज्ञिये यह वात सत्र सम्भव है कि पिता, 
पुत्र का सम्बन्ध नित्य आत्मा सें नहीं है ; इसलिये पिता, पुत्र का 
सम्बन्ध विशिष्ट मालूम होता है अथात्‌ पिता का शरीर और जीव 
मिज्ञ़कर पुत्र के शरीर और जींव का प्रकट करनेवाला है--तव 
तक पुत्र के वर्तमान शरीर और जीव का सम्बन्ध हैं तब तक ही 
उनमें पिता, पुत्र का सम्बन्ध है और अब्र जीब और शरीर का 
सम्बन्ध टूट जाने से विशिष्ट नहीं रहेगा--जीव और शरीर का 
सम्बन्ध जीवन में रहता है ; इसलिये स्पष्ट सिद्ध है कि पिता, पुत्र 
का सस्बन्ध भी जीवितों में रहता है, झतकों में विशिष्ट के नाश 
हो जाने से पिठृ-घर्म ही ० रहता जहाँ. शो वहाँ 
पितृश्राद्ध कैसा ? क्‍योंकि जो ऋषि, 
ऋषि श्राद्ध होता है, जिसमें 
ऋषिश्राद्ध नहीं होता--इसी व 
हि दर्शन में लिखा है-- भू 
बुद्धिपू्वों ददातिः ॥ ३ ४ [दि 
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अर्थ--श्राद्ध आदि दान इत्यादि सब विधिपृर्वक किये जाते 
हैं--जब ये जान लेते हैं कि जिसके वास्ते हम दान करते हैं, वह 
दान का पात्र है, तत्र ही दान का फल सिलता है, यदि वह दान 
का पात्र न हो तो उसको दान देने से दान का फल नहीं मिलता। . 
लोक में भी देखा जाता है कि जो जिस काम पर नियत है, ' 
उसी को देने से गवनमेंट उत्तर्दाद होती है| मार्ग चलते अधि- 
कारी को दान देने से चाहे घह गवर्नमेंट की भजा हो अथवा 
नौकर, गवनमेंट उसकी जिम्मेदार नहीं होती। इसी प्रकार जिसमें 
पितृधर्म है, बही पिठशाद्ध का अधिकारी और जिसमें पिदृधर्म 
नहीं बह पिछुशाद्ध का अधिकारी ही नहीं और जो पिद्शद्ध का | 
अधिकारी न हो उसका श्राद्ध करना पितृश्नाद्ध करना कहला ही - 
किस प्रकार सकता है ! रहा ये कि पहले स्वामीजी मानते थे ये , 
सम्भव ६; क्‍योंकि स्‍्वासी ने कुल वेदों का एक दिन मेंही 
फैसला कर लिया था, जिस तरह पर वह बेदोंका विचार और 
वेदभाष्य करते गये, उसो प्रकार जिसको अवैदिक पाते गये छोड़ते 
गये, किन्तु अन्त सें स्वामी जी मानते थे कि आपका थह लिंखना - 
सत्य के नितानत विरुद्ध है, आप स्वामीजी को प्रत्येक स्थान पर 
अपने जैसा वतलाने का प्रय्त्र करते हैँं--यह बिलकुल भूल 
है। कहाँ वह शख्स जोझ वर्ष हुए केबल ३०) भासिक्र का 
नौकर था जो अब तक स्री और पुत्रों के प्रेम और स्नेह में फंसा 
हुआ हो और गोल मोल लिखने का अभ्यस्त हो और कहाँ 
चाल ज्हाचारी परोपकारी संन्यासी जिसने संपूर्ण संसार की 
अवैदिक कुरीतियों को दूर करने का .वीड़ा उठाया और काशी 
'जैसे विद्या के नगर पोपगढ़ में अकेले सैकड़ों परिडतों से शाम्रार्थ 
किया, जब तक आप काशी में जाकर शास्पार्थ न कर लें, तबं तक ' 
आपकी शार्त्रों और ब्राह्मंणों मन्‍्थों का जाननेबाला नहीं मान ' 
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सकते | आप अपने मुँह से कुछ ही कहें और अपनी कत्लस से 
छुछ ही लिख दें, यंह आपका अधिकार है और आपने जो 
संस्कार-विधि का यह वाक्य लिखा है-- 
पितरः शुन्द्॒द्ध्यम्‌ । 
इस मंत्र से तर्पण करना लिखा है, क्या आप सिद्ध कर 
सकते हैं कि सतक पित्तरों का तर्पण करना लिखा है नहीं ये तो 
मनु के उस झ्लोक के जो समावतन के सम्बन्ध में अध्याय ३ 
में लिखा है कि अपने पिता को पल्नंग पर विठाकर अपने धर्म 
को प्रकट करने के लिये प्रथम पानी या घी इत्यादि वस्तुओं से 
उसकी पूजा करे । 
गृह्य सूत्र में तपंण ही इस मंत्र से लिया है और स्वामीजी 
ने इस मंत्र से तपण लिया है, इस लिख देने से यह किस प्रकार 
सिद्ध हो गया कि मृतक पितरों को तर्पण लिखा है, जब ॒ तक 
मृतक में पिढ्धम का होना सिद्ध न कर लें तब तक आपका 
लेख नितान्त असत्य सममा जावेगा जब कि झतक में पिठ॒धर्म 
ही नहीं रहता तो मृतक श्राद्ध के अवैदिक होने में सन्देह ही 
क्या। आपकी यह प्रतिज्ञा कि जैसे मूर्तिपूजक लोग मूर्ति बेदा- 
मुकूल नहीं ठहरा सकते, आये झतक श्राद्ध को वेद विरुद्ध सिद्ध 
नहीं कर सकते । 
हज न ० पे | पे हेते बडे 
परिडतजी महाराज ! हम आपको जोर से चैलेज् देते हैं 
कि पहले आप वेदिक युक्ति और अमाणों से झतकों में पिठृधर्म 
का होना तो सिद्ध करें, जब कि झ्तकों में पिठृधर्म ही नहीं रहता 
तो मृतक श्राद्ध वेद विरुद्ध स्पष्ट सिद्ध ही है। पिठ शआद्ध तो वेदा- 
- जुकूल है, जिसको प्रत्येक आये मानता है। पंच महायज्ञों में 
पिठेयज्ञ विद्यमान है, विवाद स्तक में पिठ्धम का है, जिसको 
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आपने छिपाने का प्रयत्न किया हैं। आये समाज की यह प्रतिज्ञा 
यदि होती कि पितरों का श्राद्ध नहीं होना चाहिए, तव तो आप 
का यह लेख कुछ गुर्ता-आय समाज की यह प्रतिज्ञा कि 
मृतक में पिठथरम नहीं रहता-जिसमें पिठ्थम न हो उसके 
श्राद्ध को पिठू श्राद्ध कहना मितान्त असंगत हु--प्रश्नकर्ता ने 
भी स्तक श्राद्ध के विपय सें प्श्त किया था, आपने मृतक शब्द 
को प्रथक करके प्रश्न कर्ता के अभिप्राय के विरुद्ध कर दी, सच- 
मुच आपने वद्दी लोकोक्ति चरितार्थ की कि--- 
आम्रान्‌ पष्ठे की विदारामाचऐ्ट | 

महाशय जी ! मैं आपको चेलेड्ल देता हूँ कि आप म्थामी 
दयानन्द सरस्वती के जिस सिद्धान्त का खण्डन करना चाहते 
हैं, उसके खण्डन के वास्ते तेयार हो सबसे श्रथम इस सतकश्राद्ध 
पर लेख द्वारा विचार हो--यतः आपने झतक में पिठृथर्म सिद्ध 
करने के लिये कोई प्रमाण नहीं दिया इस लिये यहाँ अधिक 
विवाद नहीं जब आप प्रमाण देंग तब्र उत्तर दिया जायेगा । 


॥ 





९ ० अधि ( कक १ 50 | 
वेदिक धर्म ओर अहले-इसलाम के 
| 4] श्व्‌ जि # 5 
अकायद ( विश्वासो ) का सुकाबिला 
यह कहना तो नितान्त अनुचित हैं. कि अहले-इसलाम में 
कुछ भी सचाई नहीं अगर तनिक भी सचाई न होती तो मुसल- 
मानों के अस्तित्त्व का स्थिर रहना ही कठिन होता। अहले-इसलाम 
में सचाई मौजूद है ; परन्तु वह पूर्ण नहीं जहाँ तक मुसलमानों 
के सन्तव्य चेदों से उद्धृत किये गय हैं थे सम्पूर्ण सत्य से परि- 
पूरित हैं ; परन्तु वेदों की शिक्षा के विपरीत केवल अरब देश के “ 
विचार अरबी सुधारक ने लिये हैं न वो वह सत्य ही हैं और न 
उन्हें मजहब से ही कुछ सम्बन्ध है। अब हम अहले-इसलाम 
मन्तृव्यों और वेदिक धर्म के सिद्धान्तों का मुकाविला करेंगे, जिससे 
वह अन्तर जो सम्पति भ्रम से उत्पन्न होगया है, दूर हो जावे । 
चेदिक धर्म 
वैदिक धर्म परमात्मा को एक मानता है--उसका कोई शरीक 

नहीं जानता । उसको सर्वव्यापक निराकार वतलाता है--सर्वान्त- 
यामी ओऔर सर्व शक्तिमान होने से उसके कामों के ब्वास्ते किसी 
पैग़म्बर या फरिश्ते की आवश्यकता नहीं बतलाया--परसेश्वर 
अपसने काम बिना सहायता के सय॑ करता है | वह स्वयं प्रत्येक 
- स्थान पर विद्यमान और अपने काम स्वयं करने वाला है । 


अहले-हइसलाम 
अहले-इसलाम खुदा को एक वहदहू लाशरीक अद्वितीय 
कहते हैं और उसको आसमान पर सान कर. दुनियां पर उसके 


श्द्द [ दर्शनानन्द ग्रन्ध संग्रह 


हुक्म फरिश्तों और पैगम्वरों के द्वारा प्रकट होना मानते हैं, उन्होंने 
प्रत्येक ईश्वरीय काम के वास्ते एक-एक फरिश्ता मुकरर कर रक्खा 
है, बह अपने गुणों से पत्येक स्थान पर विद्यमान है; परन्तु 
जात से ( स्वयं ) अशें मुअल्ला ( आसमान ) पर है। 
अन्चेजए्‌ 

जब कि ईश्वर को एक मानते हैं तो उसके कामों की सहायता 
के लिये पेग़स्वरों और फरिश्तों का नियम करना ईबर को 
ससीम ठहराना है। जो उसकी शान (सम्बन्ध ) में छुफ 
( नास्तिकता ) है। हमारे वहुत से मुसलमान भाई कहेंगे कि 
हम ईश्वर को अद्वितीय मानते हैं. तो हम उनसे प्रश्न करते हैं कि. 
* अद्वितीय को तुम ससीम मानते हो या असीम, यदि ससीम मानो 
तो उसके साकार होने से सावयव मानना पड़ेगा और जो वस्तु 
सावयव है वह नाश होनेवाली है और जो नाश होने वाली है 
बह ईश्वर नहीं हो सकती । यदि वह असीम दै तो पैग़म्बरों और 
फरिश्तों का मसला ग्रलत होगा ; क्योंकि पैग़म्बर कहते हैं पेगाम 
( समाचार ) लाने वाले को और पेगाम सदा फासिले ( अन्तर ) 
से आया करता है। यदि ईश्वर और मनुष्यों में अन्तर मान 
लिया जावे तो ईश्वर ससीम सिद्ध होगा। इसलिये पेग़म्बरी 
का मसला इन्सानी बनावट है अगर लोग पेगम्बरों को रिफार्मर 
( सुधारक ) कहें तो ठीक हो सकता है; परन्तु उस दशा में 
वहो का आना ठीक माना जाबे तो भी ईश्वर को सीमावद्ध मानना 
पड़ेगा ; परन्तु असीम के पास आना जाना नहीं बन सकता। अब 
ईश्वर को ससीम माने तो नास्तिकपन से वढ़ कर दोपारोपण 
होता है। इसीलिये वही का आना भी ग़लत मालूम होता है। 
अब अगर फरिश्ते खुदा के कामों में बतौर एजेस्ट तसलीम॑ किये 
जाबें तो भी ईश्वर को ससीम मानना पड़ेगा; क्योंकि असीम के 
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एजेस्ट हा नहीं सकते | इसलिये इश्चर का अद्ैत जो इसलास में 
था. वह कायम नहीं रहेगा। 


इलटाम और आ्ंसमाज 

आवससाज खझाष्टि के आरम्भ में परमात्मा की ओर से एक 
पूर्ण शिक्षा से भरा हुआ इलह्ास ( ईश्वरीय ज्ञान ) नाजिल 
( प्रकट ) होना स्वीकार करता है, जिस प्रकार परमात्मा ने आंखों 
की सहायता के लिय सष्टि के आरम्भ सें सूरज बनाया, इसी 
तरह मारुपी बुद्धि को धर्म का मार्ग दिखलाने के चास्ते सृष्टि के 
आरम्भ सें वेद, जो ज्ञान विज्ञान का सूर्य है, उन ऋषियों के दिल 
में ज्ञिनकी परमेश्वर ने सत्र से प्रथम उत्पन्न किया था उपदेश 
किया और उन्होंने आगे दूसरे ऋषियों को पढ़ाया । इस तरह सृष्टि 
आरम्भ से शिक्षा क्रम जारी किया, जिससे सम्पृण सृष्टि पूण 
लाभ उठाती है । आयेसमाज इंश्वर के क्षान को दूसरी बार प्रकट 
होना स्वीकार नहीं करता और नाहीं अपूर्ण शिक्षा को इश्वर का 
उपदेश कहता हू; क्योंकि आवश्यकता के समय आविष्कार 
करना सालुपी स्वभाव है और आवश्यकता से पृथे आविप्कृत 
करना इंश्चर का | कारण कि वह स्ज्ञ है, इस लिय उसका ज्ञान 
अपूर्ण नहीं हों सकता कि जिस से वैदिक धर्म में संशोधन अथवा 
निषेध करना पढ़े । मंपृख कस्ते के अथ ही उस मंसूस्ब होने- 
वाले हुक्म की अनावश्यकता वा हानिकारक होने का हेतु हैं और 
जो अनावश्यक अथवा हानिकारक उपदेश करता ह, वह सवज्ञ 
प्चर नहीं कहला सकता | इसलिये ईश्वर को अपूर्ण उपदेश का 

देने वाला मानना उसकी विद्धत्ता पर धब्बा लगाना हैं। 


इलहाम और अहले इसलाम 
अहले इसलाम भी इेश्वर की ओर से इलहाम का नाजिल होना 
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तसलीम करते है; परन्तु उनके यहाँ ईश्वर की आज्ञा जो इलहाम के 
द्वारा दुनियाँ पर नाजिल होती है, उसे वरावर वदलता रहता हैं ओर 
इश्वर सदव नवीन-नवीन पंराम्त्र भेजता आर जा पंगम्वर 
आता है, वह ख़दा की तरफ़ से नह आज्ना लाता है | पहली आक्ना 
निपिद्ध करता है-अहलइसलाम के ख्याल में जो हाक्रिम आवेगा, 
उसी का कानून या शरीयत प्रचलित होगी। गोया वह पोग़म्वरों की 
तब्दीज्ञी को हाकिम की तब्दीली समभते हैं, जिससे सिद्ध होता 
है कि उनका हाकिम इंश्वर नहीं त्रल्कि पंग़म्बरों को हाकिम 
मान कर भी उनके कानून का चदलना तसलीम करते हं--जो 
लोग ख़दय को हाक्षिम मानते हैं, उनके ख्याल में शरीयत का 
बदलना नामुमक्िन हों सकता है और जो लोग पेशम्बरों को 
हाकिम मानते हैं, उनके ख्याल में शरीयत का बदलना आवश्यक 
वात है । जब मूंसा आया तब उसने तौरेत प्रकट की और जब 
दाऊद आया तव जबूर हुई। जब मसीह आया, इंजील आई और 
जब मुहम्मद साहब का वक्त आया तब क़रान नाजिल हुआ--अब 
स्पष्ट अकट है कि ये पुस्तकें ईश्वरीय ज्ञान की नहीं अत्युत उपयुक्त 
पेग़म्बरों की आज्ञायें हैं, जो कि उनके पश्चात दूसरे पंग़रम्वरों की 
शरीयत से निर्िद्ध हो जाती हैं। जिस प्रकार अकबर का क़ानून 
जहागीर के समय तक रहा, जहागीर का कानून शाहजहाँ के समय 
में वदल गया, इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि अहले इसलाम के यहा 
कोई इलहाम नहीं वल्कि शरीयत हैं । 


रूह--जीवात्म/ और आ््यसमाज 


आयसमाज के सभासद्‌ वेदों की शिक्षा के अनुसार आत्मा 
को अनादि और ईश्वर की मिलकियत समभते हैं, उनके विचार 
में जोबात्मा कभी अभाव से साव में नहीं आई ; परन्तु उसका 
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शरौर के साथ सम्बन्ध होता है, जिसे उत्पन्न होना कहते हें॥ 
क्योंकि उत्पन्न होने के अर्थ--प्रकट दोना हे और आत्मा शरीई 
के गिना दिलसी प्रकार प्रकट नहीं हों सफठी। इस वास्ते शारीरिक 
सम्बन्ध को लोग उत्पत्ति कहते हैं. और जीवात्मा का एक शरीर 
यो छोड़कर दसरे में जाना स्वीकार करते हैं और उनके खयात्त में 
जीव शरीर से पृथक होना मृत्यु है । 


जीव और अहले इसलाम 


मुसलमानों के सिद्धान्तानुकृल जीवात्मा उत्पन्न हुआ--ओऑर 
बह शरीर के साथ ही उत्पन्न होता है: परन्तु जीव का नाश होना 
स्वीकार नहीं करते--जीवात्मा अपने शुभाशुभ कमो का फल 
मुद्दद तक भोगता रहेगा, वह शरीर से एक वार निकलकर दुवारा 
जन्म नहीं लेगा--क़यामत ( प्रलय ) के दिन वह अपने कर्मों 
के हिसाव के बास्ते ईश्वरीय दरबार में पश होगा, झुत्यु के दिन 
से प्रनय तक न मालूम कहाँ रहेगी । 

अन्वेषण 

अहले इसलाम की रूद न तो बाजिबुलवजूद है; क्योंकि 
वामिंवलवजद उत्तत्ति से रहित छोता हैँ और नाहीं मुमकिन- 
उलवजूद है ; क्योंकि मुमकिनउलवजूद का नाश आवश्यक है सिवाय 
वाजिद्ुलबजूद और मुमकिनउलवजूद के तीसरे मुमतनउल्वजूद 
ही हो सकता है, क्या जिस मत में जीवात्मा हां मुमतनउलवजूड 
ही उस मजहव में कभी इल्मरूहानी हो सकता हैं | लेकिन जब 
पथप्रदर्शक अ्शिक्षित अर्थात्‌ नितान्त विद्या रहित हा ता एसी 
असत्य बातें मजहव में दाखिल होना ही चाहिये यह आश्चय 
नहीं। यतः जीव के बिना मनुप्य के शरीर में विवेक नहीं हो सकता' 


१७२ [ दर्शनानन्द अ्न्ध संग्रह 


जैसा कि मुर्द के शरीर को देखने से कट है; परन्तु जीवित 
मनुष्य विवेक रखता है, जिससे मालूम होता है. कि सनुष्य, शरीर 
ओर जीव दो वस्तुओं का नाथ है प्र मुसलमानों के मत के 
अलुसार जो रूह मुमतनउल्तवजूद की सीमा में आती हं बह जीव 
संसार में मौजूद है। जिससे स्पष्ट म्कट हैं कि मुसलमानों के सिद्धांत 
विद्या और बुद्धि के अनुसार नितान्त मिथ्या हैँ कोई योग्य से 
योग्य विद्याय और मालवी मुसलमानों के सिद्धान्त को विद्या और 
बुद्धि के अनुसार सिद्ध नहीं कर सकता। इसी वार झुसल- 
सानों के बुजुर्गों ने अक्रायद इसलाम में अक्नल के दखल को 
से किया था ओर मसन्तक़ ( तक ) पढ़नेबालों का तुच्छ दाप्द 
से दखा था और सिवाय तलवार के मुसलमानों की सदाक़त 
की कोइ दलील पेश नहीं की थी : परन्तु अब समय आ गया 
कि जिस प्रकार और पेग़म्बरों की उम्मतें अपने गलत अक्लायद को 
वजह से तबाह हो गई ऐसे ही इसलास का भी इल्म और अक़ल 
समग्र पर व्यर्थ-ला साबित हुआ। इस वास्ते इसलाम के विद्वान 
ताबीलों के भरोत्ते पर अक्लायद इसलाम को परीक्षा पर लाने को 
तेयार हो गये, जिससे द्निप्रति दिन इसलाम की क़लई खुलने लगी । 


घछाक्त 
मजहब की इल्लत गाई ही निजात जिसके अर्थ छयूटना है-- 
किससे छूटना ? पाशविक इच्छाओं से, जो पाप और दुःख का 
हेतु हैं--जिन मतों की मुक्ति अपनी इच्छाओं से रहित नहीं 
चस्तुत: उस मत के प्रबतकों को मुक्ति का पता ही नहीं लगा 
इसलिये मतों के मुकाबिले में मुक्ति के सिद्धान्त की ओर ध्यान 


देंना सबसे आवश्यक है, इसलिये यहाँ मुफ्ि के सिद्धान्त का 
अन्वेपण क्रिया जाता है| 
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आयों की छझुछ्ि 
आये लोग मुक्ति सें किसी प्रकार का इन्द्रिय--छुख नहीं 
मानते । वल्कि तमाम दुःखों से छूटकर त्ह्मानन्द को प्राप्त करना 
मुक्ति ख्याल करते हैं चूँकि मुक्ति के कारण हैं और जो वस्तु 
कारणों से उत्पन्न हो वह वाजिवुलवजूद हो नहीं सकती । इसलिये 
वह मुक्ति को मुमकिन उल वजूद अर्थात्‌ आदि और अन्‍्तवाला 
खीकार करते हैं। 
किक कप 
सुसलमानों की मुक्ति 
मुसलमान लोग आत्मिक मुक्ति से तो नितान्त अपरिचित हैं 
इनकी मुक्ति ७० हूरें अर्थात्‌ सुन्दर खियाँ और “गरिलमानए अर्थात्‌ 
. खूबसूरत लौंडे सोती के रंगवाले और एक भ्रकार का मद्य और 
खजूर! आदि मेत्रा अर्थात्‌ इन्द्रियों की इच्छाओं के पूरे करने 
के सामान हैं। अहलेइसलाम मुक्ति को उत्पन्न हुआ तो मानते 
हैं ; परन्तु अलय तक मानने से उसका नाश नहीं मातते | इसलाम 
की समझ में उसकी मुक्ति इन्द्रियों की इच्छाओं में पूर्ण होने 
के कारण मुक्ति कहलाने के योग्य नहीं; किन्तु जो इच्छायें 
मुसलमान मत के संस्थापक के हृदय सें थीं, जिनकी शिक्षा 'कुरान? 
से निकलती है वही वस्तु वहिश्त में बतलादी। कुज्न मुसलमानों 
'के लिये एक साथ चार औरतों के साथ निकाह विहित रक्‍्खा; 
परन्तु खयं उससे अधिक खियाँ कीं, जिस पर समझदार समझ 
सकता हैं कि इसलाम का संस्थापक वहुत-सी ख्त्रियों की, इच्छा- 
. घाला था इस वास्ते खर्ग सें उसने ७० हूर॑ं वतलाई औरु 
यतः आप अशिक्षित थे इसलिये मुक्ति के स्थान को छोड़कर 
मुमतनउलबजूद के गढ़े में जागिरे। क्‍योंकि इसलाम की मुक्ति 
मुमतनउलवजूद है कारण यह है कि इसलाम की मुक्ति का आदि 


है 
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है और उसके कारण भी हैं इसलिये वह वाजिदुलवजद की सीसा 
से बाहर है। यतः बह प्रलय तक रहनेवाला है इसलिये उसका 
अन्त नहीं ? अतए्व मुमकिनुरूवजूद की सीमा से वाहर है 
क्योंकि मुमकिनउलवजूद दो नप्नी (शून्यों) के नथ्य होना 
आवश्यक है और प्रलय तक की मुक्ति में एक शून्य है, जो उसकी 
उत्पत्ति से पूर्व थी और दूसरी शून्य जो नाश के पश्चान्‌ होती 
है प्रलथ तक होने से विद्यमान नहीं। जिसने इस मसले को 
हरएफ वस्तु नाश होनेवाली है रद कर दिया, इसलिये प्रत्यान्त 
तक की मुक्ति न तो वाजियुलवजूद हैं और नहीं मुमकितुलवजूद 
लिहाजा मुमतनउलवजूद होने में क्या शक्र हैं। बस विद्वान लोग 
इसलाम को मुसतनडलबजूद के गढ़े में गिरा हुआ खयाल करते 
हैं। अव्चल उनका जीवात्मा मुमतनतनडलवजूद दूसरे उनकी 
मुक्ति गुमतनवजूद इसलिये जब कर्दा का अस्तित्त्व हीं इसलाम 
में मुम॒तनउलवजूद है तो मुसलमान मतालुयायियों को नारी होना 
आवश्यक है | इसलिये इसलाम के ७३ फिरकों में से विश्वासों 
की अपेक्षा से ७२ संप्रदाय नारी हैं. केवल एक फ़िरक़ा नाजी है 
सो उसका कुछ पता नहीं कि कौन-सा फ़िरक़ा नाजी है। वलिहाज़ 
शेंसाल तो एक फ़िरक़ा भी नाजी नहीं, जब अहले इसलास की 
मुक्ति की यह दशा है किन तो बलिदहाज़ अक्लायद कोई नाजी 
और निजात मुम्तनडलवजूद फिर किस प्रकार कोई बुद्धिमान 
इसलाम में जा सकता है ; परन्तु भूखे और विपयों के दास हूरें 
खजूर शराब तथा गिलमान के लालच से इस मजहब को 
न्वीकार कर सकते हैं। इसी वास्ते रसूल ने अव्वल तो ४ यार 
बनाये अर्थात्‌ २ जमाई और २ सुसर अर्थात्‌ “अली” और 
“उसमाच्‌? तो हजरत के जमाई थे “उसरः तथा 'अबूबकरः , 
« सुसर थे जब ये घर का समुदान बन गया तो '“जैंदः गुलाम 
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ओर कुछ रिश्तेदारों को मिलाकर तलवार के जोर से इसलाम को 
फेलाया--हजरत के जीवन चरित्र को देखने से स्पष्ट मालूस होता 
है कि 'अहदः और 'बदरः के युद्धों में तथा अन्यान्य अवसरों पर 
हजरत के दाँत तक शहीद हुए ; परन्तु क्या कोई आत्मविद्या का 
हम । हि पु कह 
प्रेमी इसलास को ईश्वर की ओर से मान सकता है ! जब किन 
तो इसलाम में आत्मविद्या और न मुक्ति सें ब्रह्मानन्द का लेश 
अत्युत विषयों के भोग और वह भी मुमतनउलवजूद पस यदि ऐसे 
ही मत ईश्वरीय कहलाने लगे तो यह लोकोक्ति चरिताथ होगी। 
अगर ई मुकतवस्त ई मुल्लां। 
कारे तिफलां तमाम ख्याहिद शुद्र ॥ 
अक्ताथद इसलास पर अक़ली नज़र 

प्रिय मित्रो ! मुसलमानों के विश्वास सें मुक्ति का आदि 
तो माना हुआ सिद्धान्त है; परन्तु उसका अन्त नहीं। अब आप 
सोचें कि जब स्रष्टि नियम तो यह है. कि प्रत्येक वस्तु जिसका 
आदि होता है नाशवान्‌ मालूम देती है; परन्तु इसलाम आदिधाली 
चस्तु को अलय तक रहनेवाली मानता है यह भूल बहुत भारी है। 
इसके अतिरिक्त जब ये देखा जाता है कि संखार में एक किनारे 
वाला दरिया कहीं नज़र नहीं आता, चाहे किसी चीज़ के किनारे 
नहोंये दूसरी बात है यदि किनारा हो तो एक कभी नहीं हो 
सकता--अर्थात्‌ जिंसका आदि न हो, उसका अन्त नहीं होता 
. परन्तु जिसका आदि हो उसका अन्त भी अवश्य है। यत: 
मुसलमानों के बिश्वासों में इस मकार को असल्य विद्या और 
बुद्धि की निबंलतायें विद्यमान थीं और मुवाहिसे ( विवाद ) में 
अहले इसज्ञाम उनके सिद्ध करने में अशक्त थे, इसलिये इसलाम 
में मज्जहत्॒ की अक्कल से तहकीकात न करना बतलाया है। 
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प्रिय महाशयों ! मुसलमानों के विश्वासों में मसलए-- 
क्रयामत (प्रलय का सिद्धान्त ) भी एक माना हुआ सिद्धांत 
है ; परन्तु इस मसलन पर विचार करने से झुसलमानी मत के - 
संस्थापकों के विद्या, और बुद्धि से शून्य होने का प्रमाण स्पष्ट 
रीति पर मिल जाता है | 

हमारे मुसलमान भाई अपने विश्वासों में ये मानते हैं कि 
जब कोई मनुष्य मर जाता है ठो मुनकिर व नक्कीर व 
दो फरिशते उसकी कन्र पर आकर चन्द सवाल करते हैं और 
उसके पश्चात्‌ प्रलय के दिन ईश्वर प्रत्येक मनुष्य के कर्मों 
का हिसात्र करता है इसका प्रमाण मुहम्मद साहब के लाहौर 
के छपे उदू जीवनचरित्र के प्र० २४५० और २४१ के देखने से स्पष्ट 
मिलता है ; क्योंकि मुहम्मद साहब का इकलौता वेटा इन्नाहीम 
मर गया तो उसकी कन्न पर मुहम्मद साहब ने ये शव्द कहें कि-- 
/ऐ मेरे बेटे ये वात कह कि खुदा सेरा मालिक है--खुदा का 
रसूल मेरा बाप था और मेरा मज़हच इसलाम [”? 

. यह काररबाई मुहम्मद साहब ने इस लिये की थी कि वच्चे 
को फरिशतों के अश्नों के उत्तर देने के लिये तय्यार करे जो झुसल- 
मानों के धार्मिक विश्वास के अनुसार मुर्दे को क्षत्र में देने 
पड़ते हैं। 

प्रिय मित्रो ! आप ग़्ौर से सोचें कि मुहम्मद साहब और 
उनके मानने वाले मुसलमानों को इस वात का ज्ञान नहीं कि 
मृत्यु केवल जीब और शरीर के प्रथक्‌ होने का नाम है जब जीब 
शरीर से निकल जाता है तब सृतक कहलाता है | इस दशा में वह 
किसी के प्रश्न का उत्तर नहीं हो सकता और मुर्दे का क़त्र सें 
डाल कर. उससे ,अश्नोत्तर करना क्‍या अर्थ रखता है ! क्‍योंकि 
कर्म करने वाला जीव तो शरीर से पहले प्रथक्‌ हो चुका अब 
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* सतक शरीर जिसने स्वयं कोई कर्म नहीं किया, केवल जीव ने जो 
इस शरीर का स्वामी था, कसे किये थे। अब इस वबेचारे शरीर से 
उन दोषों के सम्बन्ध सें प्रश्न किये जाते हैं, यहाँ पर यह लोकोक्ति 
चरिताथ होती है-- 
एक सीधा सादा सिपाही कहीं जा रहा था, मार्ग में उप्ते ज्ञात 
हुआ कि कोई आदमी किसी निर्दोपी का वध कर रहा है--बह 
तत्काल उस ओर पहुँचा परन्तु उसके पहुँचने से पूर्व ही वधिक ने 
उसको चघ कर दिया था, अब सिपाही उसके पीछे दौड़ा, उस 
बधिक ने अपनी तलवार को फेंक दिया। सिपाही ने अपने सीघे- 
पन से यह समझ लिया कि बस बधिक का पीछा छोड़कर 
तलवार को पकड़ थाने में लाया और वहाँ पर लिखवा दिया कि 
इसने एक आदमी का खून किया है, इस वास्ते इस अपराधी को 
पकड़ कर लाया हूँ। अकस्मात्‌ दारोगा सी इसी प्रकार के थे, उन्होंने 
तलबार से प्रश्न किया कि क्योंरी ! तूने मेरे इलाके में खन किया ? 
भला तलवार इसका क्या जवाब देती--दारोगा साहब गुर्प्ते में 
आ चिल्लाकर बोले--तू उत्तर क्‍यों नहीं देती--निदान इसी 
प्रकार एक घंटे तक अपनी मूखता से तत्नवार पर क्रोध किया ; 
परन्तु उत्तर न मिला। इतने में एक समझदार आदमी वहाँ पर 
आ गया, उन्होंने इस तमाशे को देखकर पूछा--अरे भाई क्‍या 
मुआमिला है? सिपाही ने कहा--अजी महाशय ! भेरे सामने 
इस तलवार ने एक आदमी का वत्र किया। अब हम इससे 
प्रश्न करते हैं तो उत्तर नहीं देती, यह बड़ी ढीठ है । उस सममद्ार 
ने उनकी वेबकूकी को मालूम करके कहा--कहो जमादार इस 
मनुष्य को इसी तलवार ही ने वध किया था, या इसके साथ 
कोई और भी था ? सिपाही ने कहा--महाशय ! एक आदमी और 
भी था, जो भाग गया था ; परन्तु काटा तो इसी 
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सम्मकदार--तुमने आदमी को क्यों न पकड़ा ९ 

सिपाही--महाशय ! वह भाग गया और मुझे! पकड़ने की 
आवश्यकता भी न थी ; क्योंकि वध तो इसने किया था, न कि 
उसने । हि 

क्या उसके बिना यह अकेली कतल कर सकती है ! 

सिपाही--क्या वह इसके बिता क़तल कर सकता था ? 

सममदार--तो यह कहो न, कि दोनों ने मिलकर कत्ल किया, 
फिर तुम अकेले को क्यों पकड़ लाये ? 

सिपाही--महाशय ! वह साथी नहीं था; क्योंकि भाग गया 
अगर इसका साथी होता तो इसे छोड़ कर भाग क्‍यों जाता ९ 

समभद्धार--सच है जनाब ! उसके पकड़ने में तो कष्ट भी 
होता, इस वास्ते आप इसी को पकड़ लाये, खैर यह तो बतलाइये 
कि कत्ल इसने किस अकार किया, जब कि उसके भीतर इच्छा 
डी न थी और वह इसके बिना दूसरे शत्न से बंध कर सकता 
था ; परन्तु यह उसके बिना कुछ भी न कर सकती थी--सममः- 
दार आदसी की इस बात को झुनकर सिपाही घवराकर बोला-- 
सुनो महाशय ! तुम पुलिस से तकबाद करते हो--हमारे इलाके 
में विद्या और बुद्धि का अ्रवेश नहीं, यदि यहाँ उन्तको दखल 
दिया जाता तो थे हमारी कुल प्रजा को कल ही विद्रोही बना देते, 
कोई भी हमारा नाम लेता न रहता, तुमकों हस इस वक्त हुक्म 
देते हैं कि तत्काल हमारे इलाक़े से वाहर चले जाओ, यदि तुमने 
फिर कभी यहाँ आने का विचार किया तो विद्रोही के अपराध 
में फाँसी दी. जावेगी । 

प्रिय मित्रो! ये अन्धेर नगरी चौपट राजा का मुआमण्ा 
अक्लायद इसलाम में मौजूद है। जो तर्क को दखल- दे, वह 
नास्तिक कहलाये और जो तकशून्य--पशुओं की भाँति बुद्धि और 
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विद्या के विपरीत बातों को अपना सिद्धान्त बतलावे, वह सौमिन 
( धर्मात्मा ) है। 

यह आत्तेप जनक वार्ता थी अब असल मज़मून की ओर 
विचार कौजिए | अगर मुसलमान भाई ये कहें कि मुर्दों में भी 
जीवात्मा दोता है और उसकी कन्न में जाता है तो इससे वढ़ 
कर दावा वेदलील और कक्‍्यां हो सकता है ? क्योंकि म्तकों में 
जीव का कोई गुण मालूम नहीं होता; चूंकि ससीम ईश्वर जो 
कि तख्त पर बैठा हुआ है, आत्मा जैसी सूच्रम वस्तु को पकड़ 
नहीं सकता था और नाहीं उसके फ़रिश्तों में बेसवब ससीस और: 
साकार होने के ये शक्ति है, इसलिये बेचारे ने शरीर से ही 
प्रशोत्तर करने भारम्भ कर दिये। दूसरे इस सिद्धान्त से ईश्वर 
दूसरे का आश्रित ठहर जाता है। क्योंकि इसका काम एजेर्टों 
के बिना चल नहीं सकता। तीसरे ईश्वर के सर्वज्ञ होने पर भी 
इसमें दोप आरोपण होता है। क्‍योंकि प्रश्न अज्ञता की दशा में 
हुआ करता है, जैसा कि एक योग्य आदमी लिखता है--“चूं 
दानी व परसी सवालत खतास्त” अर्थात्‌ “अगर तू जानता है 
और पूछता है तो तेरा सवाल ग़लत है।” चूंकि ईश्वर सर्वज्ष 
है इसलिये मुनकिर ओर नकीर के द्वारा प्रश्रोत्तर करके उससे 
ईश्वर का शुभाशुभ कर्मों का फल देना मू्खों की मनगढ़न्त है; 
जिस प्रकार हिन्दू मूर्लों ने, यम और उसके दूत और चित्रगुप्त 
और उसका वहीखाता गढ़ लिया है, इसी प्रकार मुसलमान मूखों 
ने सुनकिर और नक्रीर का मसला गढ़ लिया है। अब रहा प्रतय 
के दिन का हिसाव, इससें यह आक्षेप उत्पन्न होता है कि जो 
मनुष्य मरता है, उसका जीव प्रलय के पहले यहाँ रहता है और 
शुभाशुभ कर्मों के लिये एक ही हवालात नियत है या प्रथक्‌-प्रथक्‌ 
स्थान । यदि कहो कि एक ही स्थान तो इससे बढ़कर अत्याचार 
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और क्‍यों हो सकता है ९ “अन्धेर नगरी चौपट राजा--ठके सेर 
भाजी टके सेर खाजा” अर्थात्‌ नेकों को भी हवालात और वदों 
को भी ऐसा अंधेर किसी सांसारिक राजा के राज्य में नहीं तो उस 
न्यायकारी जगदीश्वर के राज्य में क्रिस प्रकार हो सकता है यदि 
कहो कि नेकों के लिये प्रथक्‌ जगह नियत है और बढ़ों के लिये 
प्रथक्‌ तो वहां सुख ढुःख होगा ही वस न्याय हो चुका, अब प्रलय 
की आवश्यकता ही कया है। क्योंकि जीव नित्य मरते हैं और 
नित्य ही ईश्वर उनके कर्मानुसार उन्हें अच्छे या बुरे शरीरों वा 
. मकानों में पहुँचाता है । अत: जब कि इेश्वर नित्य ग्रति कर्मानुसार 
अच्छी या बुरी दशा को पहुँचाता है तो प्रलय का सिद्धान्त बिल- 
कुल गलत है और हिसाव करना भी अविद्या के रोग की औपधि 
है अन्यथा स्वेज्ञ तो हिसाव से पहले ही उसके कर्मों की समस्त 
व्यवस्था को जानता है और उसी के अनुसार ढु।ख वा सुख की 
जगह में पहुँचाता है।। . 
प्रिय मित्रो | मुसलमानों के कयासत के मसले (मुक्ति के 
सिद्धान्त से ) इसलास की इन वस्तुओं की अनभिज्ञता स्पष्ट रीति 
पर प्रकट होजाती है अर्थात्‌ प्रथम तो इसलाम के संस्थापकों को 
' आत्मा के अस्तित्व का-कुछ भी ज्ञान न था, दूसरे ईश्वर के सर्वश्ञ 
आदि गुणों से नितान्त अनभिज्ञ थे, तीसरे मृत्यु का भी ज्ञान न 
था यदि कोई मुसलमानों की पुस्तकों को अन्वेषण की दृष्टि से 
पढ़े या मुसलमानों के बिश्वासों को बुद्धिपूवंक सोचे तो उसे 
मानना पड़ेगा कि इसलाम में आत्मविद्या का नाम भी नहीं होता 
जबकि उनकी ईश्वरीय पुस्तक में इस का कुछ भी वर्णव नहीं 
ओऔर न मुसलमानों के ईश्वर को जीव के अस्तित्व ' का ज्ञान 
मालूस होता है, जिससे स्पष्ट रीति पर पाया जाता है कि यह मत 
मानुपी-गढ़न्त है, इसमें जो कुछ सचाई है वह दूसरे मतों से ली 
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गई है जैसे “ईश्वर को एक मानना” यह बेद्कि धर्म से लिया 
गया है। जैसा कि हम ट्रोक्ट नं० २ में दिखा चुके हैं| हाँ उसके 
पास जो कुछ अपना है, वह यह है कि मुहम्मद सली अल्लाह 
अलेउस्सलम पेगम्वर आखिर उल जगा अर्थात्‌ सबसे अन्त का 
है और ईश्वर की पुस्तकों में संशोधन वा न्यूनाधिक्य होता है । 
कुरान खुदा की पुस्तक है या सजहव से अकल को द्खल नहीं 
हैया भजहय के वास्ते तलवार से काम लेना चाहिये दूसरे की 
धन सम्पत्ति को लूटकर लोौड़ी गुलाम वनालो या दूसरे लोगों 
के धार्मिक मन्दिर गिरादो--सथवा म्रियें लूट में आने से हलाल 
( विहित ) हैं, इसी भ्कार की कतिपय और वातें हैं, जिनमें आध्या- 
त्मिकता का नाम तक भी नहीं और न सचाई का उससे कोई 
सम्बन्ध हो सकता है । 
प्रिय महाश्यों ! हमारे मुसलमान भाई प्रायः सगवे कहा 
करते हैं कि इसलाम की वरावर दुनियां में कोई मत नहीं; परन्तु 
वह उसको बुद्धि से सिद्ध करही नहीं सकते ; क्योंकि उन्होंने 
, अन्येपण में बुद्धि से काम नहीं लिया, अब उनकी आध्यात्मिक 
विद्या पर कुछ और लिखा जाता है । मुसलमानों के मत में जीव 
का उत्पन्न होना माना गया है परन्तु अश्न यह है कि जीवा- 
त्मा साकार हैं वा, निराकार | यदि कहो साकार है तो उसका 
शरीर सावयव हे वा निरवयव यदि कहो सावयव है तो उसका 
निर्माण किन वस्तुओं से हुआ है और थह नाशवान भी होगा। 
यतः: संयोग के वास्ते परमाणुओं के अतिरिक्त और कोई 
नहीं तो सावयच मानने से परमाणुओं के संयोग से आत्मा की 
उत्पत्ति माननी पड़ेगी इस दशा में जीव और शरीर दोनों माझ- 
तिक ठहर जावेंगे और यदि कहीं निरवयय है तो परमाणु सिद्ध 
होगा | प्रिय मित्रों ! अतः प्रकृति में विद्या का गुण नहीं अर्थात 
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प्रकृति के अवयवदों में विद्या का गुण नहीं पाया जाता और जो 
गुण कारण में विद्यमान न हो उसको संयुक्त में मानता नितान्त 
विद्या और बुद्धि के विपरीत है ; क्योंकि हमने कभी नहीं देखा 
कि १० गर्भ औए्शियों के संयोग से सर्दी उत्पन्न होजावे अभाव 
से भाव की उत्पत्ति सिवाय मूर्खों के कोई भी नहीं मान सकता ; 
क्योंकि उस दशा में काये और कारण का सिद्धान्त ही जाता 
रहेगा--और जब कारये कारण का सिद्धान्त गिर गया तो इस 
सिद्धान्त से जिस प्रकार कारण को देखकर काय की उत्पत्ति का 
ख्याल किया जाता है, वह सच रालत हो जावेगा और उस वक्त 
सिवाय मोठे-मोदे सिद्धांतों के कुल्न आने वाले काम बन्‍्द्र ही 
जाबेंगे। यतः मनुष्य और पशुओं में केवल इतना अन्तर हैँ कि 
मनुष्य कारण को देखकर काये की उत्पत्ति का ख्याल करके आगे 
के लिये प्रवन्ध करता है ये सत्र काम चन्द्र हो जावेंगे केवल पशुओं 
की भाँति बतसान का प्रवन्ध करना ही मनुष्य का कत्तेव्य 
हो जायगा | 

प्रिय मित्रो ! उसलास की इलहासो पुस्तक में जैसी पररुपर 
विरुद्ध आज्ञायें हैं, इनके देखने से मालूम होता है कि इन पुस्तकों 
का बनानेवाला विद्या से शून्य था; क्योंकि विद्यान पुरुष अपनों 
बात को आप काट नहीं सकता। जब साधारण विद्वान्‌ अपनी बात 
को समभकर कहते और उसका पालन करते हैं तो ईश्वर जो 
नितान्त सर्वज्ञ और अद्वितीय है किस प्रकार अपनी वात का 
खण्डन कर सकता है और कुरान में तो एक स्थान पर ईश्वर को 
सबका स्वामी वतलाया गया है। देखो सूरत फातहा परन्तु बहुत 
जगह “क्ल्लुल काफ़िरीन” अर्थात्‌ “काफिरों के कत्ल? की आज्षा . 
दी गई है--बहुत से लोग कहते हैं कि काक्रिर किसे कहते हैं 
अगर कहो जो खुदा को न मानता हो--वह काफ़िर है अथवा जो 
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ईश्वर को उसके सर्वोत्कष्ट गुणों को प्रथक्‌ करके केषल उसकी 
नि्नल्तायें आविष्कृत करके ईश्वर का अपसान करता हो--जैसे 
मूर्तिपूजक इत्यादि ईश्वर की महत्ता के विपरीत कार्य करते हैं तो 
इसलाम पर नास्तिकता का दोप स्त्रय॑ आजाता है ; क्योंकि उससे 
असीम ईश्वर की जगह ससीम और अनादि स्वामी के स्थान में 
, उत्यन्न हुआ स्वामी और पुरातन के स्थान पर नूतन सिंहासनासीन 
और सर्व शक्तिमान्‌ को दूसरों को आश्रित चना दिया, जिससे 
दुनियां में चारों तरफ़ पापों का जोर फेल गया और यदि आप 
ध्यान से देखें तो वत्तमान समय सें भी इसलाम की असत्य शिक्षा 
के कारण लाखों तिर्दोप व्यक्तियों के खून हो रहे हैं, करोड़ों मलुष्य 
मूखता के रोग में ग्रसित है और असंख्य आदमियों ने पक्तपात 
' के कारण सचाई से शत्रुता ग्रहण करली है । 
प्रिय पाठकों ! यदि आप देखें कि इसलास में कितने आदसी 
ईमानदार हैं जो आत्म संयम करते हैं, जिनके हृदय सें न्याय 
ओर सचाई का घर है. और जिनको इेश्वर का भय है तो आप 
बहुत ही कम व्यक्ति इस अकार के पाय्यंगे--अगर रंडियों का 
गिरोह है तो इसलाम में--अगर मूर्खता का जोर है तो इसलाम 
में, अगर पक्तपात और रक्तपात का शोर है तो इसलाम सें-- 
' इसकी वड़ी भारी वजह यह है कि धुने, जुलाहे, कसाई, 
भठ्यारे, चिड़ीमार इत्यादि समस्त छुद्र जातियाँ इसलाम 
प्रटपोपक हैं, जिनमें अविद्या के काग्ण क्रोध, स्वार्थपरता और 
आवेश अधिक होता है और ज्ुद्रता के कारण अच्छी संगति 
से नितान्त शून्य होते हैँ--प्रिय मित्रो | इसलाम के छुद्र-लोग 
ही स्पार्थी नहीं होते प्रत्युत वढ़े-बड़े विद्वान और संयमी मुसल- 
मान भी स्वार्थ के वशीभूत पाये गये हँ--तथा इसलाम के बड़े 
सहायक और संयमी बादशाह आलमगीर का हाल पढ़ो तो 
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इसलाम की शिक्षा की सारी केफियत शलत होती हुई दृष्टि 
आवधेगी--आलमगीर ने बाप को क्रेद किया--भाइयों की थोखा 
देकर मरवा डाला--अपने निकटवर्सी वंश में से अपनी सन्तान 
के अतिरिक्त किसी को शेप न छोड़ा, क्या इसलास ने उसको 
इस पाप से शेका ? व्रिलकुल नहीं--क्या उसको किसी ने छुरा 
कहा बिलकुल नहीं--सोचने का स्थान है कि जिस मत में पिता 
की प्रतिष्ठा के स्थान में उनको फ़ैद करना दुरुस्त, हो चह मत्त 
ईश्वर की ओर से ही सकता है ? यदि किसी साम्प्रदायिक 
प्रयोजन से यह काम जारी होता तो कदाचिन्‌ कोई मुसलमान 
जुबान हिला भी सकता ; परन्तु अब किसी के पास उत्तर ही 
नहीं | क्योंकि औरंगज़ेच ने अपने पिता शाहजहोँं को जो राज- 
सिंहासन का अधिकारी था, राज्य देना चाहता था क्‍या अपने 
भाइयों को जो मुसल्लमान हो मार डालना इमानदारी है, जेसा कि 
ओऔरंगज़ेव ने किया। 

प्रिय महाशयो ! यदि आप इस अत्याचारी चादशाह के 
सम्पूर्णा वृत्तान्त पढ़ेंगे तो उसके हिन्दुओं पर अत्याचार करने से 
आपको जो. दुःख मालूम होगा, बह निष्प्रयोजन मालूम होगा। 
क्योंकि वहों से आपको मालूस हो जायगा कि इसलाम की 
प्रकृति ही अत्याचार है। जब मुसलमानों ने अपने स्वार्थ 
लिये बाप तक को क्रेद किया--भाई भत्तीजों को मार डाला तो 
इस प्रकार के स्वार्थी और अत्याचारियों से हिन्दुओं को कष्ट न 
पहुँचता तो आश्यय की बात थी और मुसलमानों ने अपनी 
प्रकृति के अनुसार ईश्वर को भी न्‍्यायी--दयालु--कर 
अत्याचारी बना दिया और यहाँ तक उसकी मान हामि की 
उसको शेतान के मुक़ाबले में ज्ञगा दिया । क्योंकि शंतान सदेव 
ईश्वर के भक्तों को बहकाता है और भूँठ तथा अत्याचारी उसका 


चेदिक धर्म और अहले-हसलाम ] रद 


कुछ भी नहीं बिगाड़ सकते और संसार में मुसलमानों के 
कथनानुसार शैतान की प्रजा ऋर और अत्याचारी ईश्वर की 
अपेच्ा बहुत अधिक है | 
हे प्रिय सहाशयों ! यदि औरंगज़ेव किसी हिन्दू बादशाह को 
क़ैद कर लेता और चिना अपराध के उसकी सन्तति को मार 
डालता तो हमारे मुसलमान भाई उसकी वहुत प्रशंसा कर 
सकते ; परन्तु जब उसने मुसलमान बादशाह को अपने स्वार्थ 
के लिये क्रैट किया और वह बादशाह कौंन ? उसका पिता-- 
उसने मुसलमान शाहज़ादों ( राजकुमारों ) को तबाह किया 
शाहजादे कौन ? उसके भाई ; परन्तु इस पर भी वह मुसलमान 
था। क्योंकि वह ऋर और रूशंस था । 

हम कहाँ तक लिखें मुसलमानों के अक़ायद का अजब हाल 
है न कोई बात माकूल है न संसार के लिये लाभकारी--बस्तुतः 
मुसलमानी मत स्वरार्थपरता का स्रोत है और आत्मिक बातों 
का शत्रु है। इसका प्रत्येक विश्वास केवल ईमान ही ईमान है 
और कुछ नहीं, नतो इसके पेग़म्ब्र साहब सत्य विद्या से 
अमभिज्न थे और न आध्यात्मिक विपय सें उनका प्रवेश था, प्रत्युत 
वे संसार और विपय भोगों के दास थे, जो कि स्पष्ट रीति पर 
प्रकट है कि साधारण मुसलमानों के लिये चार स्तियाँ बतलाई 
आऔर जब हजरत की अपनी इच्छा चार ख्त्ियों से पूरी नहुई तो 
ग्यारह निकाह कर डाले, चार की सीमा को तोड़ दिया, अपने 
दइत्तक पुत्र की सत्रीकों सुन्दरी देखकर उसे विला निकाह ही 
चीवियों में सम्मिलित कर लिया और कहा कि मेरा निकाह खुदा 
ने पढ़ दिया और आयशः से नौ वर्ष की उम्र में समागम 
किया । निदान कहाँ तक लिखें औरंग वाशिंगटन के लिखे 
* मुहम्मद साहब के जीवन चरित्र के देखने से स्पष्ट विदित होता 


हे 
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है कि इसलाम केवल पोलिटिकल उद्देश्य को पूरा करने और 
व्यभिचार फैलाने का नाम है, उसमें इश्वर की पूजा और उसमें 
सच्चे लक्षणों का लेश तक नहीं | आओ शम्‌ 


अक्रायद इसलास पर अक्नली नज़र | (ख ) 

प्रिय सहाशयों ! अक्रायद इसलाम में एक सिद्धान्त शैतान 
के अस्दित्व का है, जिसको चहुत से लोग 'वदी को ईश्वर कहते 
हैं; परन्तु ये शैतान बड़ा जबरदस्त मालूम होता है, उसके हाथ 
से इसलाम के किसी पैग़म्बर को मुक्ति नहीं मिली । इसी शेतान 
ने आदम को वहकाकर घुराई और भलाई के विवेक का फल 
खिलाया था, जिससे मुसज्ञमानों का आदि पुरुष इश्वराज्षा का 
उल्लंघन करनेवाला समझा जाकर चहिस्त (स्वर्ग ) से निकाला 
गया | इसी प्रकार लगभग इसलाम के अत्येक दृद्ध पुरुष को तंग 
किया--आप कहेंगे कि शेतान कौन है ? इसकी कहानी इस 
शुभ पुस्तकों में इस प्रकार पाई जाती है कि ये “अजाज़ोल? 
नामक फरिशतता था--जिस समय इंश्वरने आदम को उत्पन्न 
किया, उस समय समस्त फ़रिश्तों को आज्ञा दी कि आदम को 
सिजदा करें (शिर कऊ्कुकावें ) प्रत्येक फ़रिश्ते ने सिजदा किया 
परन्तु “अज़राईल” ने जो इश्वर का भक्त और परम आस्तिक 
था, इसने मनुष्य पूजा से इनकार किया। बस वह बहिश्त से 
निकाला गया और उसका नाम शैतान रक्ला । 

प्रिय मित्रो | यद्दि हम इस कहानी को सोचें तो ज्ञात होता 
है कि मुसलमानी पुस्तकों में उन आस्तिक मनुष्यों को जिन्होंने 
ईश्वर को छोड़कर मनुष्य पूजा नहीं की या जो ईश्वर के शरीक 
को घुरा सममते थे, उन्होंने अपनी बिद्या के बल पर किसी 
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मुसलमानी पैग़स्वर के असत्य मन्तव्य को स्वीकार नहीं किया-- 
शैतान बना दिया । क्योंकि इसलाम ईश्वर का शरीक साननेवाला 
है, उनके कलमे ( महामन्त्र ) में ईश्वर के साथ में मुहम्मद 
स्सूल का रहना आवश्यक है और जो सुहम्मद को रसूल न माने 
चह मुसलमान नहीं हो सकता। चाहे वह कितना ही बिद्वान्‌ और 
ईश्वर भक्त क्‍यों न हो ? क्योंकि शतान से बढ़कर कोई विद्वान्‌ 
और इश्वर भक्त मुसल्षमानी पुस्तकों में पाया नहीं जाता और 
हजरत आदम को शैतान ने किस वस्तु का फल खिलाया था, 
जिससे नेकी वदी का उस्ते विवेक हो गया। लोग जानते हैं कि 
नेकी और वदी का विवेक किससे होता है ? विद्या अर्थात्‌ ज्ञान 
से, वस शैतान ने आदम को शिक्षा दी अर्थात्‌ विद्या पढ़ाई, 
जिससे वह सत्य असत्य अथदा नेकी बदी का विवेक करने 
लगा--वस, चूंकि उप्ते ज्ञान हों गया और उससे यह आशा न 
रही कि अत्येक्त मिथ्या मनन्‍्तव्य को भी मानता जावेगा--तब 
मुसलमानों का ईश्वर घबरा गया और बेचारे आदम को जिसको 
“ज़ाज़ील' जैपे अद्वैत, ईश्वर भक्त, विद्ान्‌ और सचरित्र फरिश्ते 
ने शिक्षा देकर भूल से सत्य का पालन करने के लिये सच्चत कर 
दिया था, स्त्रग से निकाल दिया। 

प्रिय मित्रो ! आप समझ गये होंगे कि जिस मनुष्य ने थुराई 
और भलाई के विवेक के वृक्त का फल खाया है अर्थात्‌ कुछ बुद्धि 
प्राप्त की है, वह तो मुसलमानों के स्वर्ग में रह नहीं सकता | हां 
जिसे भले बुरे का विवेक बिल्कुल न हो और जो ईश्वर का शरीक 
कोई नहीं, वह दावा करता हुआ लाखों फ़ेरिश्ते और हज़ारों 
फैगम्बरों को प्रार्थना में सम्मिलित करके यह भी न समझे कि 
मैं मुशरिक अर्थात्‌ ईश्वर का शरीक माननेवाला हूँ, ऐसे ही लोगों 
के लिंये हूर, खजूर और मद्य की नहरों वाला वहिश्त मौजूद है । 
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यदि ध्यान से सोचा जाबे तो स्पष्ट मालूस होता है कि बुद्धिमान्‌ 
पुरुष न तो हरों से समागम पसन्द करते हैं और नहीं सद्यपान 
को अच्छा समझ सकते हँ। बस उनको स्वयं ही वहिश्त से 
किनारा करना पड़ता है, केवल मूख और अज्ञों को ही यह वहिश्त 
पसन्द है। 

प्रिय महाशयो ! मुसलमानों का यह विश्वास कि मुसलमानों 
के ७३ फिरकों में--केवल एक फिरका नाजी और शेष नाएी हैं, 
यह्‌ प्रकट करता है कि समस्त मुसलमान धोखे सें है, उनको किस 
प्रकार विश्वास हो सकता है कि कौन-सा फिरका नाजी है । जब 
कि अत्येक फिरके के लोग अपने फिरके को नाजी और दूसरों 
को नारी वतला रहे हैं और इन फिरकों के उद्देश्य सिवाय मुहम्मद्‌ 
साहब की रिसालत और कुरान के शेप भिन्न-मिन्न हैं ; अत्युत 
वहुत से पूर्वापर विरुद्ध भी हैं. और वच्तमान मुसलमानों के पास 
फिरकों की भिन्नता प्रकट करने का कोई सार्ग नहीं और नहीं 
इस सन्देह को दूर करने का अवसर मिलता है। सिवाय ईमान 
के ऐसी दशा में कुल अहले इसलाम को ७३ तो नाजी होने का 
सन्‍्देह है और ६३ सीधे दोज़ल् ( नरक ) में जाने का' विश्वास 
है चूंकि इस अकार के संद्ग्धि बहिश्त ( स्वर्ग ) और विश्वस्त 
दोजखी ( नारकी ) मत को संखार में कोई सी स्वीकार करना 
नहीं चाहता, इसलिये मुसलमानों का ईश्वर विद्या और बुद्धि के 
स्थान में तलवार के छवारा इस मत का प्रचार कराता है ; परन्तु 
स्मरण रहे कि तलवार के भय से और वाणी से तो कायर और 
कमसीने लोग मान जाते हैं ; परन्तु उनका हृदय उसको स्वीकार 
नहीं करता । इसलिये वह धूत्ते बन जाते हैं, उत्तके हृदय के विचार 
तलवार के भय से कुछ का छुछ कहते हैं । ये धूतंता और घोखे- 
बाजी कौन सिखाता है--मजहव इसलाम या मुसलमानों का 
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खुदा--क्या ईश्वर के सम्बन्ध सें इसमें सी अधिक कोई इलजाम 
हो सकता है, जो प्रत्येक मुसलमान के हृदय पर मुहम्मद साहब के 
बचन के अनुसार जमा हुआ है एवं उनके चित्त को सचाई से 
हटाकर मिथ्या विश्वासों की ओर ले जाता है और उनसे जिहाद 
( ध्मयुद्ध ) कराता है। क्या ईश्वर सें यह शक्ति नहीं कि वह 
प्रत्यक्ष मनुष्य के हृदय को स्वत: सचाई की ओर आकर्षित करे, 
जिससे उसको धर्म के लिये तलवार चलाने की आवश्यकता 
नहो। 
प्रिय महाशय ! इस संदिग्व मत ने जितना अंधकार और 
रफ़पात संसार में फेलाया है और जितने ईश्वर के भक्तों को 
इश्व॒राज्ञा से हूटाकर व्यभिचार सिखलाया है, उससे बढ़कर संसार 
के किसी मत सें नहीं पाया जाता--हमने जहाँ तक मुसलमानों 
के सम्बन्ध में विचार किया, हमें उनसे बढ़कर कोई शत्रु ईश्वर 
ओर मनुप्यों का दृष्टि नहीं आता--हसारे बहुत से मित्र कहेंगे 
- इसलाम ईश्वर का दुश्मन किस प्रकार है--महाशय ! उसका 
उत्तर यह है कि प्रत्येक मुसलमान तौरेत, जबूर और इंजील को 
ईश्वरीय वाक्य सानता है, घस उनके माननेवाले यहूदी, ईसाई 
आदि इसलाम की दृष्टि में ईश्वरीय वाक्य माननेवाले हैं; परन्तु 
ईसाई और यहूदी कुरान को ईश्वरीय वाक्य नहों बतलाते और 
मुहम्मद साहब को उनकी विलासिता, रक्तपात और मूर्खता के 
कारण पैगम्बर स्वीकार नहीं करते-इस दशा में ईसाई और 
यहूदी दोनों समुदायों के विश्वास में ईश्वर की आज्ञा के वद्ध है 
ओर मुसलमान अपने सन्दिग्थ मत के अनुसार ईश्वर के भक्तों 
ओर विरोधियों के विचार में नास्तिक; अब मुसलमानों का 
कतेव्य तो यह था कि कुरान और मुहम्मद साहब को बुद्धियूबेक 
यहूदियों और ईसाइयों को समभाते; परन्तु उनके पास कोई 
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प्रमाण नहीं कि जिससे कुरान और पेंगम्वर को प्रमाणित करें 
अब लाचार होकर इसाई और यहूदी लोगों को तलवार से विच- 
लित करने पर तय्यार हुए, अब वतलाइये कि ईश्वर से विचलित 
करना और उसके माननेवालों को तलवार [के भय से उसको 
आज्ञा से प्रथक करके धूत्तता सिखलाना सिवाय ईश्वर के शज्नुश्रों 
के और किससे सम्भव हो सकता है-- 

प्रिय मित्रों | कोई-कोई मौलवी कहते सुने गये हैं कि यहूदियों 
की तौरेत और इंसाइयों की वाइविल वह किताब नहीं हे, जो 
इश्वर ने मूसा दाअद और इसा पर प्रकट की थी; किन्तु यह 
किताब तो न्यूनाधिक्र करके इन लोगों ने बना ली है; परन्तु 
मुसलमानों का यह दावा त्रिलकुल निर्वल है; क्योंकि उनके 
पास कोई सही लेख तौरेत का विद्यमान नहीं है। और कुरान 
शरीफ़ की २७ वीं आयत सूरत वकर सिपारह अव्वल में लिखा 
है कि “तुम किस तरह वहिमुख हो, खुदा से और पहले तुम ये 
वेजान--/फिर उसने तुमको जिलाया फिर सारेगा फिर वापिस 
जाओगे? प्यारे मुसलमान भाइयों ! तनिक सोचो तो सही इस 
आयत से कया मालूम होता है। अव्यल ये ख्याल करो कि 'तुमः 
का शब्द शरीर के लिये आया है या जीव के लिये ? या दो मिली 
हुई वस्तुओं के लिये ? यदि कहो शरीर के लिये तो शरीर का 
अनादि होना सिद्ध होता है और यदि जीब के लिये तो कहो कि 
जीव कभी बेजान रहता है या नहीं? क्‍योंकि जीव को तो जीवन 
कहते हैं। यदि कह्दो कि संयुक्त के लिये तो भी असत्य है ; क्‍योंकि 
संयुक्त कभी वेजान हो नहीं सकता । जब वेजा न था, तथ संयुक्त 
अर्थात्‌ जीब और शरीर भिज्ञा हुआ नहीं था। जब्र संयुक्त हुआ 
तो वेजान नहीं। इस दशा में इस प्रकार के विदा और बुद्धि के 
विपरीत अनुभव को इंश्वर के गले सद्ना ईश्वर की हंतक 
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करके दोज़ख ( नरक ) में जाने का सामान करना है--और इसी 
सूरत बकर की छठी आयत सें लिखा है कि “जब कहा तेरे रब 
( इश्वर ) ने मुझको बनाना है जमीं में एक नायव बोले क्‍या तू 
कहेगा उसमें जो शख्श फिसाद करे वहाँ और करे खून और तस- 
वीह ( माला ) करते हैं और याद करते हैं तेरी जात पाक को हस-- 
कहा मुझको मालूस है जो तुम नहीं जानते” प्यारे मुसलमान 
भाइयो ! तनिक पक्तपात को दूर करके सोचो कि नायव उस 
जगह होता है, जहाँ स्वयं अफ़सर न हो । क्या इससे सिद्ध नहीं 
होता है कि मुसलमानों के विश्वास में ईश्वर प्रथ्वी पर नहीं 
ओर आदमी उसके नायव हैं और फ़रिश्तों के समझाने पर भी 
खुदा को समक न आई और उसने दुनिया में रक्तपात फेलाया 
आर फिर नूह के समय में तृफ़ान लाकर दुनिया को तबाह 
किया और अपने किये पर अफ़तोस किया और आयत ३१, 
३२ और ३३ के देखने से तो खुदा पर बहुत से दोप आरोपर 
होते हैं. सूरत ३९ “और सिखलाये आदम को नाम सारे फिर 
यह दिखायें फ़रिश्तों को--कहा बताओ नाम उनके अगर हो 
तुम सचे” आयत ३२--वोले कि तू सबसे निराला है, हमको 
सालस नहीं मगर जितना तू ने सिखलाया तू है दाना और 
हकीस, आयत ३३--कहा ऐ आदम चवता दे उनको नाम उनके 
फिर जब उसने बताये नाम उनके कहा मैंने न कहा था मुभको 
माल है पर्दे आसमान और जमीन के और मालम है ज़ो तुम 
जाहिर करते हो और छिपातें हो” क्‍या ये वात खुदा को लाजिम 
है कि एक आदमी को सिखलादे और दूसरों के लिये कहे पूछ 
कर देख लो। जब कि फरिश्तों ने स्पष्ट शब्दों में कहा था कि 
हमको इसी क़दर मालस है, जिस कदर तूने खिखलाया और 
आदम को भी उसी कदर मालूम था; जिस कदर खुदा ने सिख- 
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लाया था | इससे खुदा ने आदस की क्या बुजुर्गी मालम की, 
- जिससे साधु अकृति फ़रिश्तों को छोड़ दुष्ट कृति और अर्प- 
ज्ञानी आदम को नायव बनाया | कोई न्यायाधीश शाशक भी 
अपने शिष्यों से इस अकार की अनुचित र्रायन नहीं करता 
और न मकर फैज्ञाता है ; क्योंकि जिसको शिक्षा दी है, उसी में से 
उससे प्रश्न करता है ; परन्तु मुसलमानों का खुदा अदभुत प्रकार 
का है, कि फ़रिश्तों को कम चततलाकर अधिक प्रश्न करता है आदम 
को सिखलाकर उससे पूछ लेता है और उससे अपनी शेखी और 
आदम का महत्त्व स्थापन करता है | ऐसे फरेवी और शेखीबाज 
खुदा को तो कोई बुद्धिमान खुदा नहीं कहता | सिवाय अशिक्षितों 
के--इसी सूरत वकर की आयत ४६ में लिखा है--““और जब 
हमने चीरा तुम्हारे लिये दरिया फिर बचा दिया तुमको फरओन 
के लोगों से तुम देखते थे ।” कर 

प्यारे पाठको ! यहां मुसलमानों का खुदा अद्भत प्रकार क 
बातें कर रहा है; क्योंकि जो घटनायें सूसा के समय में हुई थीं, 
उन्हें मुहम्मद के समय सें लोग किस प्रकार देख सकते थे और 
मुसलमानों के विश्वास के अज्लुसार तो यह वात स्पष्टतया भूठ 
सालस होती है; क्योंकि मूसा के समय में जो लोग मर गये, वह 
कयामत के रोज उठेंगे और मुहम्मद के समय के जो थे, उन्होंने 
दरिया का फटना बिलकुल नहीं देखा। वस उनको कहना तुम 
देखते थे, बिलकुल भ्ूठ है। दूसरे मूसा के समय जिन लोगों को 
बचाया था, वह तो मर चुके थे और मुहम्मद के समय के लोगों 
को कहना कि हमने तुम को वचाया था यह और झूठ है, जब 
मुसलमानों का खुदा लोगों के मुँह पर भ्ूठ बोलता है तो 
उसके दरिया चीरने को सही सलमना मूखेता है--यहाँ पर 
तो छुरान उसी लोकोक्ति को चरितार्थ कर रहा है कि मेरे 
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दादा मेरे भइया या तुम मेरा हाथ रूँघ कर देख लो। प्यारे 
नाजरीन ! आगे चल कर आयत पाँच में मुसलमानों का खुदा 
प्रस्माता है कि--“जब हमने वादा किया मूसा से चार जात की 
इवादत कर ; क्ैकिन तुमने गोशाला को पूजा, तुम वेइंसाक़ हो | 
बिचार का स्थल है कि सूसा के बारे और कुरान के जमाने से 
क्या सस्वन्ध है. न॒ तो मुहम्मद के ज़माने के लोगों ने गोशाला 
पूजा और न उन्हों से खुदा ने कोई बादा किया--हम नहीं 
जानते फिर क्यों वेचारों को वेइंसाफ़ बतलाया गया। अगर यही 
दरा खुदा की रही तो कुल अहले इसलाम के वास्ते दोज़ख 
( नरक ) आवश्यक होगा । क्योंकि मूसा, ईसा--इब्राहीम आदि 
फैगम्बरों से और मुसलमानों के ईश्वर से जो प्रतिज्ञापत्र हुए हैं, 
उनके अनुसार अमल न करते से सबको नरक में जाना होगा 
यदि प्रतिज्ञापत्रों की तामील करना चाहें तो वह प्रतिज्ञापत्र विद्य- 
मान नहीं, किस प्रकार मालूम करें कि ये मतिज्ञापत्र हुए थे। 
प्रिय पाठकों ! मुसलमान लोग शक्राअत के भी कायल हैं; 
परन्तु ये सिद्धान्त भी विद्या और न्याय से वहुत दूर पहुँचाने- 
वाला है, यहाँ पर प्रश्न उत्पन्न होता है कि मुहम्मद साहब नेक- 
' चलन आदमियों की शफ्राअत करेंगे या बदचलनों की अथवा 
- दोनों की यदि कह्ो नेकों की तो व्यर्थ है ; क्योंकि नेक तो ईश्वर 
के न्यायानुकूल अपने शुभ कर्मों के कारण, वहिश्त (स्वग) में 
जायेंगे ही, उनको शफाअत की कोई आवश्यकता नहीं यदि कहो 
बदों की शफ़ाअत करेंगे तो शफ़ाअत का सिद्धान्त नितान्त पापों 
का फेन्नानेवाला है। क्योंकि मुसलमानों को विश्वास हो गया 
है कि अपराधी मुहम्मद साहब की शक्राअत से बख्शे जववेंगे 
तो बह पाप से क्‍यों डरेंगे यदि नेक और बद दोनों की शक्राअत 
करेंगे तो इसलाम अँगेर नगरी हो जायगी--और दूसरे. इस 
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मसले से शिक भी सिद्ध होता है, इसलिये यद्द सिद्धान्त बुद्धि 
के बिल्कुल विपरीत है। 
प्रिय महाशयो ! इसलाम का सिद्धान्त जिहाद ( धर्म युद्ध ) 
सबसे प्रवल सिद्धान्त है, जिसकी आइ़ में मुसलमान लाखों 
मनिरफ्राधियों का रक्तपात करके बजाय खूनी आर नृशंस होने के 
अपने लिये गाजी और शहीद समभते हैं। यही सिद्धान्त है 
जिससे मालूम होता है कि इसलाम मज़हवब नहीं बल्कि पोलि- 
टिकल समुदाय है ; क्योंकि मज़हव का सम्बन्ध दिल से हैं और 
कोई भनुष्य किसी को तलवार के जोर से, उसके हार्दिक विचारों 
से प्रथक्‌ नहीं कर सकता, यहीं कारण है कि लाखों आदमी प्रकट 
में मुसलमान हो जाते हैं ; परन्तु उनके दिल पूर्ण की भाँति अपने 
चेतक साव और चाल चाशन की ओर लगे रहते हैं--वहुत से 
ऐसे मुसलमान अब भी मौजूद हैं कि जिनको अक्लायद इसलाम 
पर तनिक भी विश्वास नहीं और न वह उसे -सच्चा मजहब 
ख्याल करते हैं। आप लोग कहेंगे कि ऐसे लोग अपने पेहक धर्म 
पर क्‍यों नहीं चले जातें, ताकि उनको नित्य प्रति अपने आत्मा 
के विरुद्ध काम करने के कष्ट से मुक्ति प्लिले ; परन्तु क्‍या किया 
जावे, रूम, यूनान, इरान, अरव, अफगानिस्तान बरौरह की 
सूर्ख जातियाँ तो किसी प्रकार भी अपने पैठक धर्म को इसलाम 
से अच्छा कह नहीं सकतीं; क्योंकि मुदतों से इनका सज़हब 
दूर हो के और अब उनके खयालात भी जमाने में कम 
पाये जाते हैं। रहे भारतवर्ष के मुसलमान, इनमें लाखों आदमी 
है, जिनके खयालात उनके असली मज़हब की तरफ़ जाना चाहते 
5 परन्तु वह हिन्दू विरादरी की ग़लती से अपने असली मज- 
हब सें आ नहीं सकते। बहुत से मुसलमान हैं कि जिनको 
भालम़ है कि उनके वाप, दादे जज्नन मुसलमान किये गये, नहीं- 
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नहीं चल्कि वह यह भी जानते है कि इन नृशंस मौलवी मुल्नाओं 
से हमें अपने उस धर्म से गिराया और अपने भाइयों से प्रथक 
किया, हमारे पंठक भाई हमसे घृुशा करने ल्गे--इसी अकार 
के विचार और भी बहुत से मुसलमानों के हृदय में विद्यमान हैं; 
क्योंकि भारतव॒प सें कोई समझ कर तो सुसलमान हुआ नहीं । 
बहुत से मुसलमान तो वह हैं कि जिनके बाप-दादों को तलवार 
'के जोर से कट्नर मुन्लाओं ने उनके सत्य धर्म से प्रधकू कर दिया 
था और उनकी अब इस प्रकार की शिक्षा देते है कि सजहूब से 
अकत् की दृष्नत् नहों, इसलिये घद इसलाम में मौजूद हैं; परन्तु 
उनके दिल चशर्ते शेर और सचाई के इसलास के शत्रु हैं 
परन्तु विवशतः देश काल के विचार से इसलाम के आधीन हैं-- 
दूसरे वह मुसलमान हैं, जो वेश्या आदि की सित्रता के कारण 
उनके खाने पीने सें सम्मिलित हो गये--उन लोगों को तो 
मुसलमानों सत से कोई सम्बन्ध ही नहीं केवल अपनी विरादरी 
के दबाव से, जो उनको रण्डियों के साथ खाने पीने से रोकता 
था, वचकर चढ़ बिपय भोगों के दास बन रहे है। 
तीसरे बद हैं, जो बादशाही समय में धन और प्रतिष्ठा प्राप्त 
करने के लिये मपलमान हो गये थे, ये लोग भी वस्तुतः मुसलमान 
नहीं, केवल संसार के दास 
प्रिय महाशयों ! इस प्रकार भारतवर्ष के $ हिस्सा मुसलमान 
इस भकार के हैं, जिनका मुसलमानी मत से कोई सम्बन्ध नहीं और 
न वह इसलाम की वातों को दिल से मानते हैं और न उनका 
इसलामी पुस्तकों पर विश्वास ही है और न वह उस पर अमल 
करते हैं। हज़ारों सृफी व हावी इत्यादि इसलामी रूष्टि से निराले 
तेचरी तो इसलाम को अपने साँचे में ढालना चाहते हँ-- 


हर 
निद्मान इसलाम के तेहत्तर फ़िरकों में वहुत थोड़े आदमी है। जो 
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इसलाम के असली माननेवाले हैं, केवल हिन्दुओं की निवेल्षता 
ने हिन्दुओं को इस कष्ट में डाल रक्खा है कि वह अपने बिछुड़े 
हुए भाइयों को मिलाते नहीं, अगर आज हिन्दू मिलाना प्रारम्भ 
करें तो दस व॒प में भारतबप में इसलास की वही दशा हो जायगी, 
जो स्पेन आदि देशों में हुई | 





भारत का दुर्भाग्य 


आज कल जब कोई भारतचर्प के भाग्य पर विचार करता है 
तो इस के बदले कि उस के चित्त में भारतवर्ष के असाध्य रोग के 
घटने को आश। हो, जिससे कि वह कह सके कि भारत का दुर्भाग्य 
शीघ्र ही दूर होगा, उतते पग-पग पर बुराई बढ़ती हुई जान पड़ती हं, 
चद्मपि बहुत समय के पीछे भारत को गबनमेंट का स्वतंत्रता 
प्रदयक्त एवं शांतिपूरं राज्य प्राप्त हुआ है कि जिससे यदि 
भारतवासी चाहने तो उनकी विद्या, बुद्धि, सदाचार एवं आश्थिक- 

श्र # ७ 2 और ०. 
सर्व भ्रकार को ही--उन्नति हो सकती थी और इस श्रकार देश 
उस धायों को, जो कि अत्याचारी वादशाहों के राज्य में इसके 
शरीर पर होगये थे, निवृत्त करके फिर चलवान और फुरतीला हो 
जाता ; परन्तु भारत के दुर्भाग्य से इस रामबाण औपधि ने इसपर 
उलटा दी प्रभाव डाला और शांति तथा स्वतंत्रता के द्वारा उन्नति 
करने के पलटे आलस्य, अविश्वास एवं उत्साहहीनता के गढ़े में 
जा गिंरा यद्यपि ऐसा समय पाकर भी अपनी बुराइयों को दूरन 
करना नितांत सूखता है और भारत में बहुत से परिडत भी 
विद्यमान हैं; परन्तु नाश काल होने के कारण उनकी बुद्धि विगड़ 
रही है यद्यपि भारत के रोग की निश्वत्ति के लिये बुद्ध, शक्लर तथा 
स्वामी दयानन्द्र जैसे महात्मा आये और उन्होंने मागे दिखाकर उसे 
उन्नति के स्थान पर लेजाना चाहा; परन्तु वह्दी वात हुईं किः-- 
- तिही दस्तान क्रिस्पतरा चिल्नृदज़ रहबरे कामिल । 
किखिज्ञल आबे हेवाँ तिश्ना में आरद सिंकदररा ॥ 


श्श्द [ दर्शनानन्द ग्रन्थ संग्रह 


अर्थात्‌ भाग्यहीनों को योग्य पथप्रदर्शक मिलने पर भी कोई 
लाभ नहीं होता ; क्योंकि देखो खिज्ञ ( नाम एक फरिस्ते; का ) 
सरीखा पथग्रदशक होने पर भी सिकन्दर [ नाम एक यूनान के 
महाराजा का ] अम्रत कुण्ड से प्यासा ही आ रहा है । 

यद्यपि इन महात्माओं ने अपनी सम्पूर्ण आयु इसकी घुराइयों 
के निवारण सें लग दी और उसके रोग के निवाणार्थ उत्तमोत्तम 
ओधषधि निकाली ; परन्तु दुर्भाग्य वश फल उलटा हुआ, जैसा कि 
एक कवि ने कहा-- 


मज़े बढ़ता गया, ज्यों-ज्यों दवा की । 

जितना सुधारकों ने उसके सुधारने का प्रयत्न किया, उतना ही 
उसके देह के अंग प्रथक्‌-प्रथक्‌ होते गये और उन महात्माओं का 
प्रयत्न निष्फल हो गया यद्यपि शक्कर और बुद्ध के समय को दूर 
देखकर हम कोई ठीक सस्मति न प्रकाशित कर सके ; परन्तु 
स्थामी दयानन्द्‌ का समय हमारे आगे ही निकला है [ वा हमारे 
आगे का ही है ] इस वाल त्रह्मचारी और परोपकारी महात्मा ने 
जितने कष्ट सहन करके भारतवर्ष को वैदिक धर्म रूपी अमृत से ' 
जीवित करना चाह, उसको देखनेवाले बहुत से मनुष्य अभी हैं 
और स्वासी दयानन्द ने जिस काम के लिये परिश्रम किया था, 
उससे वह्‌ सफल भी हुए यद्यपि उनकी विद्या और वल् के कारण 
उनके जीवन में पग-पग पर सफलता ने पाँव चूमे और शझ्लर और 
बुद्ध की भाँति वह भी निजोदेश्य से पीछे न हटे ; परन्तु जिस 
प्रकार शह्वर और बुद्ध के ,अनुयाइयों ने उनके उद्देश्य को 
पूर्णतया नष्ट करके एक पंथ खड़ा कर दिया बस बही दशा 
स्वामी दयानन्द के सिद्धांत की हो रही है। हमारे बहुत से मित्र क्रुद्ध 
होकर हमसे प्रश्न करेंगे कि तुम्हारे पास इसका क्या प्रसाण है कि 


भारत का दुर्भाग्य ] ह १४६ 


आस्य समाज स्थामीजी के उद्देश्य से पृणतथा अलग ही गई 
यद्यपि इसके लिये बहुत से अमाण हैं और आय ससाज के 
इतिहास में अत्यक् घटना जो स्वामीजी के परलोक गमन के पत्वात्‌ 

४, इस धात की साक्षी है, जिसका वणणन कि हस इस छोटी सी 
पुस्तक में फरने से असमर्थ हैं ; परन्तु एक घटना उद्धृत करते है 
जिससे कि जनता खयं विचार होगी । 

आज कल पंडित भीमसेनजी ने प्रतिनिधि सभाओं को मृतक 

श्राद्ध के विपय में जो एक प्रकार की घोपणा दी है, इसके सम्बन्ध 
में इटावा समाज से प्रतिनिधि सभा में एक पत्र इस प्रकार का 
आया था कि पंडित भोमसेनजी की अपनी समाज का सभासदू 
स्कर्य था नहीं? यह विपय प्रतिनिधि सभा की अन्तरंग में 
प्रधिष्ठ हुआ और उस पर यद्द आजा हुई कि पंडित भीमसेनजी 
आयने सिद्धान्त के विरुद्ध हैं, अतः उन्हें प्रथक करदो | स्वामीजी 
में सत्वाथ प्रकाश के प्रष्ठ १४३ पर भ्रगुसंहिता के प्रमाण से यह 
बनाया दे कि धम्मनिणंय का अधिकार किसको हैं ? देखो सत्याथ- 
प्रकाश प्रष्ठ ९४३ पक्ति १७-१८४:-- 


एकोउपिवेद विद्धम ये व्यवस्पद दिजोत्तमः | सविज्षेय- 
परोधमंनाऊज्णाना मुद्ितोष्युतें! ॥ मचु० १६॥ १॥ १३ 
श-यदि अकेला वेदों का जाननेवाला, द्विजों में उत्तस 
जिस धर्म की व्यवस्था करे, वही श्रेष्ठ धर्म है और अज्ञानी जो 
सहसों लाखों और करोड मिलकर भी जो व्यवस्था करें, सो 
कदापि न माननी चाहिए। 
अच प्रश्न यह होता है कि जिस अन्तरंग सभा ने यह व्य- 
बस्था दी कि पंडित भीमसेनजी आयख्य सिद्धांत के पिरोधी है 


रच [ दशनाननद ग्रन्थ संग्रह 


उसमें कैसे-कैसे विद्वान थे ; प्रथम तो श्रीमान्‌ वेद वेदांग के पूण 
विद्वान लाला ऋृष्णलालजी सुपरिन्टेन्डेन्ट ( अधिठाता ) वैदिक 
आश्रम अलीगढ़ | (२) श्रीमान्‌ वेद चेदांग के पूर्ण विद्वान्‌ 
कुंबर हुकुमसिंहजी, (३ ) श्रीमान्‌ वेद बेंद्ंग के पूर्ण बिद्वान्‌ 
लाला लखपतरायजी वकील गाजियाबाद, (४) वेद वेदांग के 
विद्वान्‌ मुंशी नारायणप्रसादजी, मंत्री प्रतिनिधि सभा, (५ ) 
श्रीमान्‌ वेद वेदांग के पूर्ण विद्वान वाबू श्रीशमजी आगरा (६) 
वेद वेदांग के पूर्ण विद्वान पंडित भगवानदीनजी (७) वेद 
चेंदांग के विद्ान्‌ मास्टर श्यामसुंदर बी० ए० एल०-एल० बी० 
साइन्स मास्टर (८) वेद वेदांग के पूर्ण विद्वान्‌ छोटेलालजी 
वी० ए० साइन्स मास्टर अलीगढ़ (६ ) ठाकुर हमीरसिंहजी | 
स्वामीजी ने तो एक हो वेद वेदांग के परिडत की धम्म व्यवस्था 
को मान्य बताया है, अब यहाँ पर तो नौ विद्वानों की सभा हुई 
यदि उसकी परिडत भीमसेन या और कोई न माने तो उसके 
अधर्मी होने में क्‍या संदेह है ? यदि किसी को यह संशय हो कि 
इन लोगों को वेदों का बिद्वान्‌ कैसे माने तो उसका यह स्पष्ट 
उत्तर है कि उनके पद इस वात के सूचक हैं कि थे वेदों के 
विद्वान हैं। पहिले श्रीमान्‌ लाला कऋष्णल्ालजी चैंदिक आश्रम 

अधिप्ठाता हैं। भत्ता वैदिक आश्रम का अधिएाता वेदों का 
विद्वान कैसे न होगा और मास्टर श्यामसुन्दरजी गुरुकुत ही क्या 
प्रान्त की सम्पूर्ण समाजों के विद्यालय विभाग के मंत्री हैं तथा 
स्कीम आदि के रचयिता उनके वेद वेदाज् के पूर्ण विद्वान होने 
में संशय करना पाप है और शेप भी इसी प्रकार ऐसे अधिकार 
है कि जिससे उनको वेदों का ज्ञाता होना सर्व साधारण 
पर प्रकट हो जाता है। परन्तु बहुत' से भ्रान्त मनुष्य इस पर भी 
संशय करेंगे और कह उठेंगे कि हम इन लोगों को जानते हैं, इन 


भारत कादुर्माग्य ].. २०१ 


में तो कोई व्याकरण भी जानने वाला नहीं । यह सब तो केबल 
अंग्रेज़ी भापा के परिडत और १००) तक के नौकर हैं. और कोई 
तो ३०) ही में अपना जीवन निर्वाह करते हैं। परन्तु ऐसे अआतों 
के अज्ञान होने सें कोई संदेह नहीं; क्योंकि यह विचारे नहीं जानते 
कि उनकी शक्ति कितनी है ? अजी कल ही उपदेशकों के नाम 
गुप्त आज्ञा-पत्र निकाल दिया जायगा और आज्ञा-पत्र निकालने 
की भी कौन आवश्यकता है। बेद अचार के उपदेशक तो सर्तदा 
ऐसे भआ्रातों को दुराचारी सिद्ध करने के लिये उद्यत ही हैं; क्‍योंकि 
लिस प्रतिनिधि से बेतन पाते हैं, उसके अधिकारी एवं संगठन 
पर आक्तेप करनेवालों को क्‍या वह दण्ड न देना उचित 
सममेंगे ? कदापि नहीं । वह अपना कर्तव्य समभते हैं कि संग- 
ठन के विरोधियों को क्ूठ सच जैसे भी बने दण्ड देचें । ओह ! 
लेखनी कहां से कहां चली गई। हमें यह कहना है कि हम 
नहीं जानते कि बह आये सिद्धान्त किस पुस्तक में लिखा हुआ 
है, जिसके कि परिडत भीमसेनजी विरोधी हैं ? यदि कोई कहै 
कि सत्याथ प्रकाश में, तो जहां स्वामीजी ने अपना मन्तव्य लिखा 
/ वहां इस बात का नाम तक नहीं है और यदि कहो कि सत्यार्थ- 
प्रकाश की और बातों से इसका खण्डन सिद्ध होता है तो विचारे 
भीमसेन ही क्‍यों इस पाप के दोपी माने गये ? इसके अपराधी 
तो प्रतिनिधि सभा के और भी परिंडत हैं । देखो स्वामीजी ने यह 
कहीं नहीं लिखा कि सतक श्राद्ध पाप कर्म है; परन्तु जिस पुरुष 
- की ख्री सर गई हो, उसका कारी से विवाह करना पाप चताया है। 
देखो सत्यार्थ-प्रकाश प्रष्ठ ११२। परन्तु प्रतिनिधि के समासदों 
- और उपदेशकों में कितने मनुष्य मिलेंगे, जिन्होंने कि इस पाप 
को किया। क्या प्रतिनिधि सभा ने उसका नोटिस लिया ? कभी 
नहीं । इसी प्रकार सत्याथ अकाश में प्रष्ठ ९६६ पर स्वासीजी ने 


२०४ [ दशनानन्द अ्न्ध संग्रह 


हविज़ों को अपने हाथ से रोटी वनाकर खाते का निषेध किया है। 
देखो सत्याथ-प्रकाश पृष्ठ २६६ पंक्ति २:-- 

प्र०--छिज अपने हाथ की वनाई हुई खाबें वा शूद्र के हाथ 
की बनाई । 

उ०--शूद्र के ह्वाथ की बनाई खादें; क्योंकि ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वैश्य वर्ण के ख्री पुरुष विद्या पढ़ाने, राज्य करने, और पशु 
पालन एवं कृषि और वाणिज्य के काम में लगे रहें । 

स्वामी जी यहां पर द्विज़ों को स्पष्टलया अपने हाथ से वना- 
कर खाने के लिये नियेध करते हैं ; परन्तु आय्य प्रतिनिधि सभा 
के कितने उपदेशक हैं, जो स्वामी जी के इस सिद्धान्त को पावों 
तले कुचलते हैं, सर्वदा अपने हाथ की बनाई हुई खाते हैं और 
वार्षिकोत्सवों पर दो-दो घन्‍्टे रोटी में लगाते हैं । कया प्रतिनिधि 
सभा ने उत्तका नोटिस लिया ? कभी नहीं । इसी कारण स्वामी 
जी ने गुण और कर्म से वर्ण मानना बलाया था, परन्तु प्रतिनिधि 
सभा के ससस्त सदस्य एवं उपदेशक्ू अभी तक जन्म से ही वर्ण 
मान कर काम करते हैं, क्या कोई इसका नोटिस लेवा है ? कद्रापि 
नहीं | फिर नहीं जान पड़ता कि परिडत भीमसेन ने क्या अप- 
शाध किया है, जो आय्य समाज से प्रथक करने की व्यवस्था इन 
नौ बेद के विद्वानों की अन्तरंग ने देदी ? यादि प्रतिनिधि सभा 
के पत्तपात तथा मू्खता की यद्दी दशा रही तो आर्य समाज का 
शीघ्र ही अन्त हो जायगा | क्योंकि स्वामी दयातत्द ने जिस 
वेदिक धर्म के सिद्धान्तों पर आयंसमाज की नींव रच्खी थी, उस 
नींव पर से ऐसे चिद्धानों की शक्ति ने आय॑ समाज की भीत को 
हटा दिया है और जो भीत नींव से हट जाय उसके टिकने का 
ठिकाना नहीं। यदि ध्यानपूर्वंक सोचा जावे तो हिन्दू जाति का 
उद्धार करते करते जैसा कि एक चेर आरयमित्र में छुपा था, जिस 
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पर कि हमने पहिले भी लिखा था, आये अतिनिधि समा के 
विचार हिन्दुओं के विचारों के प्रवाह में वह गये | हिन्दुओं की 
रीति जन्म से वर्ण सानना अपने हाथ का खाना आदिक थे, वही 
प्रतिनिधि समा के उपदेशकों और चहुघा समाज के अधिकारियों 
में पाये जाते हैं, नियोग के वदों उपदेशक् लोग और सब 
साधारण आये क्वाँरी कन्या से विवाह करते हैं और जेसा कि 
हिन्दुओं में चला आया है कि जब वे किसी के उचित प्रश्न 
का उत्तर नहीं दें सकते तो कट उसे छुटुम्च से निकालने की 
धमकी देते हैं, ठीक यही अवस्था आये अतिनिधि सभा की है। 
परिडत भीमसेनजी मझतक श्राद्ध पर शाज्ा्थ का चेलेज्न देते है 
और प्रतिनिधि सभा उनके शाख्राथे के चैलेज को स्वीकार 
करके उनसे शाश्रार्थ करके इस वात को निर्णय करने के स्थान 
में उनको इटावा समाज से प्रथक्‌ करने की व्यवस्था देती है। 
यही दशा परण्डित बद्रीदत्त की है, उनके प्रथक्‌ करने का विज्ञापन 
भी आय्ये मित्र में छप रहा है और नादिर्शाही हुकुम चढ़ रहा 
है कि. उनके पास कोई सार्टीफिकेट ( प्रमाण पत्र ) नहीं, उन्हें 
कोई समाज अपने प्लेटफार्म ( स्थान ) पर लेक्चर , व्याख्यान ) 
नदेने दे । परन्तु खेद तो यह है कि इस प्रकार के आज्ञा-पत्र 
निकालने वाले, जहाँ विद्या के पूरे हैं, वहाँ अक़ल ( बुद्धि ) के 
भी धनी हैं और उन्हें पता तक नहीं कि आय्ये समाजों में, 
उनकी समाजों में उनकी आज्ञाओं का कहाँ तक पाल्नन होता है। 

परिडतों के सार्दाक्रिकेट को रद्दी करके उनके व्याख्यानों 
के रोकने का प्रबंध किया “जाता है, यह नितान्‍्त मूर्खता है, जिस 
समय लाला लाजपतराय का व्याख्यान मुरादाबाद समाज में 
हुआ, उस समय कया लालाजी के पास आय्ये प्रतिनिधि सभा 
का सार्टीक्रिकेट था ? कभी नहीं; क्‍या यह लचकर्ड पार्टी के 


२०४ [ दर्शनानन्द ग्रन्ध संग्रह 


ड़ रू 5 


विख्यात नेताओं में से नहीं थे ? अवश्य थे। जब्र कि स्वयं मुरादा- 
बाद जहाँ पर कि प्रतिनिधि का कार्यालय है, उक्त सभा के 
सार्टीफ़िकेट और आज्ञाओं का यह आदर है तो बाहर की 
. समाजों से परिठतों के व्याख्यान चंद कराने की आशा रखना 
नितांत मूर्खता है। केवल गाँव की समाजों से तो, जो कि उप- 
देशकों के हाथ में होती हैं. जो चाह सो प्रतिनिधि सभा करा ले 
परन्तु वुद्धिमान्‌ समाजें ऐसी प्रतिनिधि की आज्ञाओं की तनिक 
भी परवाह नहीं करती, जैसा कि मुरादाबाद समाज ने नहीं 
क्रिया ? गाँवों के मनुष्य उपदेशकों के हाथ में हैं, यदि कालिज 
पार्टी के लोग अधिक उपदेशक रख लें तो लगभग सम्पूर्ण समाजें 
उनकी ओर चली जावें, क्योंकि अभी आय समाजों में सिद्धान्त 
से विज्ञता एवम्‌ भले घुरे का ज्ञान भी नहीं उत्पन्न हुआ और 
नाहीं वे अपने शत्रु और मित्र में भेद कर सकती हैं ।जब कि 
समाजों के संगठन का अभिमान रखनेवाली प्रतिनिधि की यह 
दशा है कि उसकी आशज्लाओं का उस स्थान पर ही जहाँ कि 
उसका कार्यालय है, पालन नहीं होता ! जैसा कि किसी फ़ारसी 
* कवि ने कहा है;-- * 
चु कुफ़ज़ काव्रा वरखेजद कुजा मानद मुसल्मानी । 

अर्थात्‌-जब कि काया से- ही कफ अर्थात्‌ इसलाम पर 
अविश्वास उठे, तो फिर वत्ताइये इसलाम रहे कहाँ ? ! 

और वह अपनी सूर्खता से परिडत भीमसेन को प्रथक्‌ 
करने के सरक्यूलर पास करके सामाजिक शक्ति तथा धन को 
अपनी अवहेलना रूपी नदी में डुवोती जाती है, जब कि वाल्न 
त्ह्मचांरी की फुलवाड़ी की जिस पर कि भारतवर्ष की आगामी 
आशायें लगी हुई थीं, यह दशा है, तो अवश्य मानना पड़ता है 
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कि भारतवर्ष का दुर्भाग्य शेप है । जब कि स्वामीजी के सिद्धांत 
के विरुद्ध इतने चड़े-बढ़े विद्वान धर्म व्यवस्था के लिये नियत 
किये जाते हैं और वह इस प्रकार निर्मूल व्यर्थ के सरक्यूलर 
पास फरके विद्वानों को आय्ये समाज से प्रथक्‌ करते जाते हैं. 
तो स्पष्ट बिदित होता है कि बह आये समाजों के अज्ञान मित्र 
हैं, जो अपने विचार में तो भलाई करते हैं; परन्तु होता घुरा 
चला जाता है। अथवा वे आय्ये समाज से विद्या को प्रथक 

2५ जे भेडें है इज 
करके आय्य समाज को अपनी भेड़ें बनाना चाहते हैं। जिससे 
कि आये समाजों पर जो रुपये की ऊन है, सो आये वर्ष उत्तार 
लें और जैरा चाहें बैसी आज्ञा का पालन करा लें, फिर उन्हें 
कोई श्रयोजन नहीं। चाहे आय्य समाजें नष्ट हों था बनी रहें। 
इसकी पुष्टि इनके प्रत्येक कार्य से होती है। ट्रेक्ट सोसाइटी के 
लिये द्रव्य एकत्रित किया गया पर निकले कितने ट्रेक्ट ? 
लेखराम मेमोरियल फण्ड ( स्मरण निधि ) के लिये धन इकहा 
किया गया, पर किया क्‍या ? अब गुरुकुल्न के लिये रुपया बटोरा 
जा रहा है, इसका भी परिणाम अन्त में प्रकट हो जायगा। 
समाजों के विश्वास, धार्मिक उत्साह एवम ऐक्य का तो नाश 
हो ही चुका, अब शेप शुणों का शीघ्र ही अन्त करके वही कोरे 
हिंदू के हिंदू वना देना ही इनकी कार्य सफलता होगी । 


बिक 
नवयुबकी उठो ! 

जाति करे प्रति सहानुभूति रखने वालो ! देश दिसेपियों !! 
धुरूधर विद्वानों तथा बुद्धिमानों !!! आय्यवि्त के नवबुचकों 
उठो। आज सम्पूर्ण दश तुम्दारो ओर टकटकी लगाये हुए है। 
जिस प्रकार कि भीष्म ऋतु में प्रत्येक्त मनुप्य तथा पशु बादल 
को देखकर पूर्ण आशा करते दं कि अब यह बरस कर हमारी 
तपन को हरेंगे, देश को जल से सीचेंगे तथा कृषि फो लाभदायक 
होंगे--सारांश यह है कि हमारी सम्पृण आशा पूर्ण करेंगे। 
इसी प्रकार सारे देश की आँखें आपकी ओर लग रही है, आप नद- 
युवक हैं, शिक्षित तथा देंशा को आवश्यकताओं से विज्ञ दे और 
पूंजी भी आपके पास बहुत है, ऐसी दशा में भी यदि आप देश 
की सहायता न करेंगे तो मेघों के न वरसमे से जो निराशा देश पर 
छा जाती है, वही दशा होगी। क्या आप स्वीकार करेंगे कि जिस 
देश के रुधिर से आप उत्पन्न हुए, जिस देश के अन्न जल से आप 
पोपित हुए, जिस देश ने आपको हर प्रकार की सहायता दी, 
जिसकी अपकीर्ति से आपकी अपकीर्ति ओर जिसकी कीर्ति से 
आपकी कीर्ति होती है, आप इतने शीघ्र ही इसकी छतघ्नता 
करेंगे, इसको नष्ट होते देखेंगे और इसके रोग की चिकित्सा न 
करेंगे एवं अपनी योग्यता रूपी पूँजी को देश की आवश्यकताओं 
के लिये न ख़च करेंगे ? नहीं ! नहीं । आपसे यह आशा हमें 
कदापि नहीं हो सकती | आप प्रत्येक के अबयवब में भारतीय रक्त 
भरा है, जिस भारतीय रक्त के कारण इस देश की ख्तरियों ने राजा 
जयपाल को युद्ध के समय अपने आसमूपण गला गलाकर भेजे थे, 
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क्या आप शिक्षित पुरुष होकर उन स्लियों से भी पीछे रहेंगे ? 
हमारी घुद्धि देश की निराशा को देखकर चकित है कि इतने 
भारतीय नवयुवकों के होते हुए भी यह देश इस अवस्था को प्राप्त 
होजाबे । बाहर से ईसाई लोग आकर यहाँ अस्पताल और स्कूल 
( पाठशाला ) खोलें, आय्ये हिन्दू और मुसलमानों को गुल्ामों 
को भाँति मोल लें, हमारे देश के पदीस लक्ष मनुष्य ईसाई हो 
बिक जावें। इस धन के पलटे जो विदेशी उठाते हैं, आपके इतने 
भाई जावें। और हमें शोक्त न हो । भारत के बड़े बढ़े धनवान 
दूसरों के दान से काम चलावें और हमें लज्ञा न आवे | भारतीय 
लोगों के विचार भारतीय से बदल कर यूरोपियन हो जावें और हसें 
क्लेश न हो। भारत सबंदा दुख और दर्द मेले ; परन्तु उसका 
कोई सहायक न हों। नाटकों और रण्डी भड़वों के नृत्य एवं 
मद्रि आदि में लाखों उपये व्यय हो जायें; परन्तु जाति के 
प्रति सहानुभूति और देशी भावों के प्रचाराथ एक पेसा भी न 
उठाया जाय | 

श्रिय नवयुवको ! भारत के प्राचीन सनुष्य समय के फेर से 
पुरुषार्थ हीन हो गये, वे वहुत वातों में असमर्थ थे, उनकी शिक्षा , 
भी परिसित रही, समय भी अतिकूल था, इस कारण वे लाचार 
थे | उत्त पर दोपारोपण नहीं कर सकते | दोप आप पर लगेगा 
क्योंकि आप नवयुवक हैं, समय अनुकूल है, विद्या जैसी उत्तम 
सम्पत्ति आपके पास है। अब उठो ! देश को सेँमालो !! समय 
को हाथ से नजाने दो। हे गाढ़ निद्रा में सोने वालो | हे 
आलस्य में समय खोने वालो ! हे पीछे पछिता के रोने वालो ! 
यह समय जाता है, अब सेंमलो ! हे विद्या धन के कदरदानो ! 
है जातीय गौरव के निगहवानो ! हे भारत के नौजवानों ! यह 
समय जा रहा है, अब सेमलो ! हे पशुओं पर फौकवालो ! दे 
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गुलामी के तौकवालो ! है आज़ादी के शौकपालो ! यह समय 
जाता है, अब सँमलो। हें हिन्दू काला कहनेवालों ! हे अमल 
बंद के कमानेवालों ! हे अनाथ भारत डुबानेवालों | यह समग्र 
जाता है अब .सँमलो | हे ब्राह्मण ज्ञत्रिय कहानेवालो ! है कर्म 
न कुछ कमानेवालो ! हे नीच जाति कहानेवाली ! यह सम्रय 
जाता है अब समलो। हे मदिरा माँस के - खानेवालो ! हे रुण्डी 
भडुया नचानेवालो ! हे कोमी इज्जत मिटानेवालो ! यह समय 
जाता है अब समलो।| हे घर में लड़ लड़ के मरनेवालों | हे 
आसय्य नाम से डरनेवालो ! हे कम वेदिक न करनेवालों ! यह 
समय जाता है अब सँमलो । - 
प्रिय नवयुवकों ? उठो कविवद्ध होंजाओं ? यद्यपि तुम्हारी 
शक्ति निबल है और प्रतिपक्षी प्रबल हैं और इस कारण नाश हो 
रहा है ; परल्तु मेरे प्यागे ? साहस में बह शक्ति है कि मसीह से 
एक मलुष्य ने शिरों को कुफवाया है। १८ सी बा में ४२ करोड़ 
सनुष्य उसका अनुयायी हुआ । साहस करने वालों के लिये उद्ा- 
हरण हुआ और जाति सेवकों के साहस बढ़ाने को रामबाण हुआ | 
बौद्ध ने अकेले ही साहस किया और ५२ करोड़ भनुष्यों के हृदय 
में अमुत्त आप्त छिया। संसार के सब सतों को नीचा दिखाया 
ओर सच्चे बीरों का साहस वढ़ाया। स्वामी शंकराचाये ने अकेले 
ही संन्यास लिया और बौद्ध घ॒र्स का भारत ने सत्यानाश किया। 
राज़ों को बश कर लाये और शंकर का अवतार कहलाये 
जाति सेवकों का साहस बढ़ाया | मुहम्मद साहब ने परिभ्रम् 
किया, खुदा की पेयम्वरी ( परमात्मा का दूत ) को प्राप्त किया। 
संसार के महाराजों को नीचा दिखाया और जाति सेवकों को 
सोहसी वत्ताया | शुरू नानक साहेव पर छोड़ फ़कीर हुए और . 
हिन्दुओं के गुरू तथा मुसलमानों के पीर हुये । जिनके मत में 
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गुरू गोविंद्सिह साहब बड़े बीर हुये। सभ्यता को दिखाया « 
ओर पंजाब को मुसलमानों के अत्याचार से छुड़ाया। अपने 
प्राण दिये पर जाति के श्राण बचा लिये | संसार में गौर प्राप्त 
किया, जो किसी मनुष्य को न मित्ना और नाहीं किसी सम्राट 
को प्राप्त हो सकता है। 'सच्चे बादशाह? का नाम पाया और जाति- 
सेवकों का साहस बढ़ाया | 

दूर क्‍यों जाते हो, थोड़े ही यपे हुए स्वामी दयानन्दजी सर- 
सती ने भारत को अविया से भरपूर देखकर अपने जीवन को 
इसकी उन्नति में लगाया, हिन्दुस्तान से इसे आय्येवर्त बना दिया 
और बेदिक धर्म को देश में फेला दिया तथा मुसलमान और 
ईसाई जैसे प्रतिप्रज्षियों को दवा दिया, भारत को जगाया और 
महर्षि कहलाये ! लाखों आय्य हुए, कालिज और स्कूल खुले 
और अनाथालय त्रन गये, सारांश यह कि श्रम का पूरा फल्न पाया, 
हमें परिश्रम करना सिखाया ओर प्रत्येक का साहस बढ़ाया | 

प्रिय नवयुवको | यहू कतिपय उदाहरण आपके सम्मुख 
रकखे गये हें, बह सब हमारी तुम्हारी भांति एक दिन जन्‍मे। 
जातीय भाव ने इन्हें उमारा सत्य साहस इनका सहायक बना 
ओर फिर आज पीर पेगस्थर और महर्पि बन गये । इसी प्रकार 
यदि सत्य भावों से प्रेरित होकर प्रयन्न करेंगे तो अवश्य सफलता 
को प्राप्त होंगे और एक दिन ऐसा होगा कि जाति इन पर उचित 
आभिमान कर सकेगी और यदि इसी प्रकार इन्द्रियों के व्रिषयों 
में पड़कर पेट पालेंगे तो मरने के पीछे देश में कोई नाम न होगा 
और जीते जी देश में गौरव गआ्राप्त नहीं होगा । जिस प्रकार एक 
गधा संसार में जीवन व्यत्तीत करता हैं ओर मर जाता दे परन्तु 
कोई नहीं जानता, यहीं दशा एक सम्राद की होती है, जिस प्रकार 
कि पशु जो कुछ खाता है ; परन्तु थोड़े समय पीछे उसे कोई ज्ञान 
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उसके स्वाद का नहीं रहता | इसी प्रकार हमारी दशा हैं। इस 
भाँति हम अपने को जाति प्रेम और धम्मे के अतिरिक्‍त पशु 
के समान ही पाते हैं, हम सर्वदा सुख चाहते हूँ ; परन्तु वह हमें 
मिलता नहीं और हमारे सम्पूर्ण प्रयत्न व्यथ हो जाते हूँ। इसका 
कारण केवल यह है कि हम अविद्या में फँसे हुए हैं, अग्नि में 
शीतलता और जल में उष्णता हूँढ़ते हैं, इन्द्रियों की ढृप्ति से सुख 
चाहते हैं, राष्ट्रीय भावों को जाति उत्थान का कारण सममते हैं। 
हमारी भूल प्रत्येक कार्य में हमें असफलता दिखाती है, हमारी 
यह दशा है कि-- 

५दिल चाहे दिलदार को, तन चाहे आराम, दुविधा में दोनों 
गये साया मिली न राम ।? कहावत प्रसिद्ध है कि धोवी का कुत्ता 
घर का न घाट का, यदि अब भी आप इन्द्रियों के विफयों में 
पड़ेंगे तो दुख के समुद्र में गिरोगे और कभो सुख न होगा। 
थोड़ी देर मुगरण्णा के जल की भांति आप की दशा होगी। हरिण 
की भांति प्यास बुझाने दौड़ोंगे; परन्तु अन्त में परिणाम दुख फे 
अतिरिक्त कुछ न होगा। दुख उठाओगे, पछताओगे, रोओगे, 
चिल्लाओगे - परन्तु कोई पूछेगा भी नही । संसार हँसेगा, मनुष्य 
क्या पशु तुच्छ जानेंगे । उठो नवयुवकों ! अपने देश को जगाशो 
थन्ती होकर देश को दूसरों का दाना खाने से बचाओ । जाति- 
पाठशाला और विद्यालय खोलो, भारतीय भाव चारों ओर फेला 
कर देश को सावधान करो ; पूर्वजों की बात को ताजा कर ; देश 
के व्यापार को बढ़ाकर, विदेशी चस्तुओं से हाथ उठाओ। वरन्‌ 
साहस कर के यहाँ पर उन से बढ़ कर बनाओ | संसार भर को 
जातियों के सन्मुख मुख उज्जवल करो। देश को नष्ट न होने 
दो। वेमनणष्य को निकालो और ईर्पा-हेप अपने देश से बाहर 
करो । घती और निधेन को एक दृष्टि से देखो। जाति-ऋण को 
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पहचानो । जाति के सेवकों की ऋृतज्ञता मानो | देश को उन्नति 
के काम करे। नाम चाहने से अपना नाम न करो, ऐसे परिश्रम 
से काम करो कि तुम्हारा कोई भाई बविजातियों के दान से न 
पले, नहीं दूसरी जातियों के हाथ बिकने जावे | यद्यपि इस मंजिल 
को दूर और अपनी शक्ति को थोड़ी जानकर, आपका साहस 
नीचा पढ़ेगा ; परन्तु सबंदा इस शेर को ध्यान में रखों । 

'. सिर शमा से कटाइये पर दमन मारिये, मंजिल हजार दूर 

- हो हिम्मत न हारिये ! जात्ति के सेवकों! देश के नवयुवको !! 

अपनी फ़जूल-खर्चियों से धन बचाओ और जाति-सेवा में व्यय 

करो। तनिक ध्यान दीजिये | इस नगर में कोई दो लक्ष मलुष्य 
रहते होंगे, इनमें से कोई दो आना के पान खाता होगा और 
कोई १ पैसे के और कोई तनिक भी नहीं, यदि श्रत्येक मनुष्य 

' का ३ पाई देनिक औसत मान लिया जाय तो एक दिन में 

३१२४) का पान दैनिक उठता है और यदि एक मास में एक 
दिन हिन्दू एकादशी त्रत और मुसलमान रोजा समभकर एक दिन 
पान न' खाया करें और एक पेसा प्रत्येक मनुष्य के हिसाव 
से जाति फंड में देदें तो एक वर्ष में एक सहस्र पाँच सौ रुपये 

. आते हैं, इससे एक अच्छा कालिज चल सकता है, ' अथवा 

इस नगर में जो तीस सहस्र घर हैं, उनमें से प्रत्येक में रसोई 

- घनाते समय १-छटाँक चून जाति फंड में डाल दिया जावे तो 
, श्रति दिन ४० मन ३४ सेर इकट्ठा हो, अब यदि इसको ढाई 
“हुपये मन भी बेचा जाय तो प्रतिदिन ११७८) की आय हो, 
और वार्षिक आय वयाल्रीस सहुख् सात सौ सत्तर रुपये सात 
“ हुई, जिंसंमें कालिज भली प्रकार चल सकता है, यह ऐसी बात 

' ' जिनमें किसी को भार न लगे. और जांति को बहुत बड़ा लाभ 
: हो, केबल साहस की आवश्यकता है, जिस जाति में इतनी 
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शक्ति हो और वह दूसरों का मुख जोये, क्या तुम उसे निलेज्ञ 
नहीं कहोगे ? उठो प्यारों | घर के झंगड़ों को नित्रताओ। तुम 
स्वतन्त्र कहाते हो, अत: मन दुर्वासनाओं की की अपने हाथ 
में मत डालने दो, प्रयत्न करो ! यही समय है, बुरे खेलों को 
दूर करो और स्वांग को वस्ते (गठरी ) 'सें वाँवकर 
टॉड पे रख दो, जत्र समय मिले तो जाति उन्नति के उपाय 
सोचो, देश को सँमालो, यदि अच भी आलस्य में रहोगे ते 
देश नाश को भ्राप्त हो जायगा ४३ वर्ष में देश का अन्त होगा। 
उस समय आप से कुछ न बन पड़ेगा, देखो प्रियवर | वह 
जाति जो निरी जंगली थी, अपनी जाति उन्नति में लगकर पूर्ण 
प्रतापी हो गई और जो जातियाँ अब तक असभ्य हैं, वह इसमें 
लीन हो रही हैं, उन्हें अपनी जाति तथा देश का इतना ध्यान 
है कि अपने प्राण गँवाते हें; परन्तु अपनी जाति को गुलामी 
( परतन्त्रता ) एवं अत्याचार से छुड़ाते हैं, क्या आपको अपने 
देश के उन छोटे वालकों की कथा स्मरण नहीं है, जिन्होंने अपनी 
जाति के हेतु अपने प्राण दियें। देश को ज़गाया और धर्म 
को वचाया। जाति में ऐक्य का संचार किया अत्याचारियों 
को पराजित किया और देश-ह्वितेपियों का साहस बढ़ाया, कया 
आपने सच्चे भाई हक़ीकतराय की कथा नहीं सुनी ? क्या वह 
आपका भाई न था, जिसने कि तेरह बे के बय में आाणों 
को धर्म पर वार दिया, जिसने घर्स परायणता को प्रकट किया 
और संसार को सत्य धर्म का परिचय दिया, जिससे उद्योगियों 
को साहस प्रदान किया, क्‍या आपने गुरू गोविन्दर्सिह के पुत्रों 
का वृत्तान्त नहीं सुना ? यह भी आपके भाई थे, जिन्होंने कि 
भीतों में चुने जाकर मरना स्वीकार किया; परन्तु सत्य धर्म 
को न छोड़ा, अपने प्राणों को गँवाया और वीरों में नाम पाया । 
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कौन है आज जो उनका मास अभिमानपूर्वक नहीं लेता। 
कौन है आज जो उनका आदर नहीं करता। जत्र सूर्य तथा 
चन्द्र विद्यमान हैं, उस समय तक उनके नाम आदर एवं अमि- 
मान पूरक लिये जावेंगे। यह सब अशिक्षित थे, क्या आप 
शिक्षित दोकर इनसे पीछे रहेंगे ? यह सब बालक थे, क्या अब 
प्रौढ ज्ञादी होकर इनसे थोड़ी कीर्ति पर अभिमान करेंगे ? क्‍या 
आपको लज्जा न प्राप्त होगी कि आपके बह भाई, जिन्होंने कि 
अशिक्षित और बालक होते हुए भी वह वीरता दिखाई कि 
समस्त देश आज उनका नास अभिमानपूर्वक लेता है और- 
आप शिक्षित और प्रौढ़ होते हुए भी उनसे कम विख्यात हुए ९ 
और जाति ने आपकां कोई सम्मान नहीं किया ? वे सब पर्तंत्र 
थे, समय भी उनके श्रतिकूल था; परन्तु फिर भी उन्होंने प्राण 
देकर प्रेम को नित्राहा। आप स्वतंत्र हैं, धन और परिश्रम से 
काम ले सकते हैं, जो काम कि वे प्राण देकर नहीं कर सकते 
थे, आप उंध्ते: थोड़े से परिश्रम सें कर सकते हैं, फिर भी आप 
प्रयत्न नहीं करते । 
मुझे पूर्ण विश्वास है कि आप प्रयत्न करेंगे, हाथ पाँव सारेंगे 
ओर जाति की नौका को निर्धनता की नदी के पार करेंगे, अन्य 
जातियों के हाथ से अपने भाइयों की रक्षा करेंगे और जाति को 
लाभ पहुँचायेंगे, जाति सुधार से जाति में मान प्राप्त करेंगे, 
जाति प्रेम का पालन करेंगे तथा जातीय कालिज ( विद्यालय ) 
बनाकर जाति को अपने समान बनावेंगे। में अब उस परमात्मा 
से प्रार्थना करता हूँ कि आपके हर काम में आपको सहायता 
देंबे, आपको देश की भलाई हृदय से मंजूर हो और आप 
समय की गति को देखकर अपनी शक्ति के बढ़ाने का प्रबन्ध 
करें । नवयुवको ! चेत करो ! बृद्ध जन तो उस कुसमय तक 
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जो इस चुराई के कारण आनेवाला दे न रहेंगे ; परन्तु आपको 
थह आअबश्य देखना होगा। अतः प्यारों अपनी योग्यता का 
परिचय दी और देशी चाल ढाल अद्वीकार करो। प्रियत्रर ! 
यथपि बहुत से भाई हमारे देश की उन्नति का दम भरते 
हैं; परन्तु अपनी रीति भाँति नवीन शेली की बनाते जाते 
हूँ। वे कदापि सफलता को नहीं प्राप्त दो सकते। थे देश की 
उन्नति के पलटे में भ्रवनति करते हैँ । क्योंकि देश की उन्नति का 
आथ यह है फि व्यापार बढ़े, देंश की रीति माँति अपने ढंग पर 
रहे, देश के वासियों में पूरा-पूरा ऐक्य है और प्रत्यक् उनमें से 
देश तथा जाति के नाम पर प्राण देने के लिये तख्यार हों; देश 
के कला कौशल में उन्नति हो और देश की -भाषा प्रत्येक्र चिषय 
की आवश्यक पुस्तकों की रचना हो | यावन देशवासी अपने दश 
, की प्रत्येक वस्तु को न अच्छा समके और भावों को चिदेशी 
चाल ढाल एवं रीति भाँति से सुरक्षित न रक्‍खें, तावन देश की 
उन्नति तथा अपने परिश्रम की सऊलता के स्वप्न में भी दर्शन त 
करेंगे। उठों नवयुवकों ! एकदम से विदेशी बस्र पहनना त्याग 
दो और बिदेश की समस्त वस्तुओं का घृणा की दृष्टि से देखो । 
जिस समय देश की आवस्यकतायें बढ़ेंगी, उस समय प्रेमी भी 
उत्पन्न होंगे, देश स्वयं उन बस्तुओं को बना लेगा । देश की 
चस्तुओं में जो चुटि है, उसे हटाने का प्रयत्ष कगे । इस त्रुटि के 
कारण. उसे स्थागो मत, जब आप इस प्रकार प्रयत्न करेंगे तो 
अबश्य हो थोड़े दिन में देश को फ्रारिगुल चाल और खुशहाल 
देखेंगे । आपको अपने निर्धन पंजाबी भाश्यों से पाठ म्रहण करना 
उचित है, उन्होंने निर्धनता और निर्बलता के होते हुए भी कई 
विद्यालय बना लिये, यद्यपि इस समय पूर्शता को नहीं प्राप्त हुए 
परन्तु. उनकी प्रणाली दिन-प्रतिदिन उन्नति तथा देश में कोर्ति 


: नवयुवकों उठो ] । २१४ 


अवश्य ही उन्हें उन्तके उद्देश्य तक पहुँचावेगी। आय्य समाज ने 
कालेज (विद्याज्नय ) बनाया और बहुत्त सी पाठशालायें ( स्कूल ) 
जैसे कि लुधियाना, जमनाप्साद स्कूल तथा वागबरानपुर स्कूल 
आदिक बनवा लिये, सिक्खों ने सी विद्यालय चना लिया और 
धम्म सभाओं ने भी लाहौर में एक हाई स्कूल खोल दिया। सारांश 

कि भाति-भाँति से मिन्न-मिन्न समाज्ञों के मनुष्य उन्नति की 
प्रतीक्षा कर रहे हैं; परन्छु आप आज तक इस कुम्मकर्ण की 
नींद से नहीं उठे, आपको व्यर्थ के अपव्ययों से अभी तक छुट- 
कारा नहीं मिला, आपने धर्म्म की खोज में प्रयज्ल नहीं किया, 
कहने का तात्पये यह्‌ कि सबब प्रकार से पंजाब और बंगाल से 
' पीछे रह राये | आप घम्म की आवश्यकता को जानते हैं यद्यपि 
उसके सिद्धांतों का पूर्ण ज्ञान नहीं, आप ज्ञानवान्‌ होकर देश को 
सुधारने का प्रयक्न नहीं करते, उठो गुरुजनों ! 

मित्रों और कुमारों ! जातीय विद्यालय और पाठशाला बन- 
वाओ, जाति के अनाथों के लिये अनाथालय बनवाओ। सारांश 
यह कि अब आपका यह कतंव्य है और आपके परिश्रम से पूर्ण 
हो सकता है। प्यारो ! उस समय तक आप प्रयत्न करके देश के 
शेग की चिकित्सा कर सकते हैं, जिस समय तक कि बह असाध्य 
न हो जावे । और जब समय हाथ से निकल जायगा तो 
पछताबोगे । देखिये:-- 
सदा दौर दौरा दिखाता नहीं | गया वक्ष फिर दाथ आता नहीं 

अभी तक आपके देश के पश्चीस लक्ष मनुष्य ईसाई हैं, सानों 
आपके पत्बीस लक्ष भाई लोगों ( विदेशियों ) के गुलाम हो गये 
हैं। जो कुछ हुआ सो हुआ, अब आगे आप इसे पयज्ञ करके 
बचाइये । 


भारतवर्ष की उन्नति का सच्चा उपाय 


प्रिय पाठकगण ! भारतवर्प के प्रत्येक भाग में इस समय यह 
ध्वनि गूँज रही है. कि देशोन्नति करा, जिससे विदित होता है कि 
देश उन्नत अवस्था में नहीं है । जब यह ज्ञात हो गया कि देशोन्नति 
को रोग लग रहा है तो कौन ऐसा मूर्ख होगा, जिसे इसकी 
आओऔपधि करना उचित न प्रतीत होता हो; परन्तु जिस समय 
वेद्यक सिद्धान्तों की ओर दृष्टि की जाती है तो पता चलता है प 
कि चिकित्सा के पृर्व॑ यह्‌ जान लेना होता हे कि यद्द रोग साध्य 
भी है वा नहीं, दूसरे निर्ंलता भी दो प्रकार की होती है, जैसे 
एक वालक है, वह बहुत निर्बल है और दूसरा एक ग्रेगी महुप्य 
है, वह भी अति निर्वल है, अब क्या जिन साधनों से कि निर्बल 
चालक उन्नति प्राप्त कर सकता है, उन्हीं साथनों से वह रोगी भी 
उन्नति को श्राप्त हो सकता हूँ ? कद्ापि नहीं, क्योंकि निर्वल 
बालक के लिये केबल भोजन की आवश्यकता है, परन्तु रोगी के 
लिये औपधि के पश्चात्‌ खाद्यवस्तु की आवश्यकता होगी, जो 
दूध घी एक बालक के जीवन के लिये अति ही हितकर है, 
जिससे कि वह शीघ्र ही वलवान्‌ बन सकता है, वही दूध और 
घी उस ज्वर के रोगी के विपम ज्वर करनेवाला तथा सार डालने- 
वाला है। इससे स्पष्ट बिदित हुआ कि उन्नति के साधन अवस्था 
भेद से भिन्न-भिन्न हो सकते है । यदि सबके लिये एक ही उपाय 
रकखा जाय तो वह बहुत ही हानिकारक होगा। दूसरे यदि एक 
भनुष्य पवत के शिखर पर से नीचे गिरा है और दूसरा नीचे 
से पंत के ऊपर चढ़ रहा है तो अब दोनों के लिये दो मिन्न- ल्‍ 


| थ 
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सिन्न उपाय पव॑त पर पहुँचने के हैं। पहिला मलुष्ये, जो ऊपर से 
गिरा है, जितना आगे बढ़ेगा, उतना ही #ंड्र से दूर होता चला 
जाब्गा और दूसरा जितना आगे बढ़ेगा, शृंग के समीप पहुँचता 
जायगा ; परन्तु पहिला मनुष्य जितना पीछे हटेगा, उतना ही रुंड्र 
के पास पहुँचता जायगा और दूसरा पीछे हटेगा और दूर बढ़ता 
चला जायगा | 


प्रिय सुदृदयगण ! ऊपर के डउदाहरणों से आपको बविद्त हो 
गया कि शेग की अवस्था को देखकर चिकित्सा की जाती है। 
ओर जो सबके लिये एक ही औपधि का सेवन करना बताते हें, 
चह पूरे मूर्ख हैं। ह 


“प्रिय मित्रगण ! अब सोचना चाहिये कि भारतवर्ष रोगी है 
वा घालक । यदि बालक की भाँति निेल है. तब तो इसका उपाय 
यह हैं कि इसको प्रष्टिकारक भोजन दिये जाये और जो रोग के 
कारण निर्ब्नता को प्राप्त हो गया है तो रोग और उसके कारण 
को ज्ञात करके इसके निवासरणार्थ औपधि का विचार किया 
जाय | यावत्‌ औपधि प्रयोग से यह रोगी स्वस्थ न हो जायगा 
तावत्‌ उसे वल-वर्धक पदार्थ दिये जायें, यह हितकर नहीं हो 
सकते । इस बात को ध्यान में रखते हुए, जाँचने के हेतु जिस 
समय भारत की नाड़ी को देखकर विचार करते हैं. कि इसमें 
क्या-क्या त्रुटियाँ हैं, तो हमको प्रथम पता चलता है कि देश धर्म 
कर्म से नितान्त शून्य है, इसमें न तो माता पिता की सेवा है, 
न ईश्वरोपासना, न बड़ों का मान, न वरावरवालों से भ्रेम, न 
छोटों पर दया और न दुराचारियों से घृणा । सुतराम्‌ यह विचार 
उत्पन्न होता है कि भारतवर्ष में धार्मिक तथा आचार सम्बन्धी 
. शक्ति का नाम नहीं। दूसरी ओर जब घेये और सत्य की ओर 


है 


श्श्ट ः [ दशो नानन्द ग्रन्थ संग्रह 


देखते हैं तो पता चलता है. कि एक पेसे की वस्तु वेचनेवाला 
भी बिना मूँठ के वात नहीं करता और यदि वह सत्य कहे भी तो 
कोई उसका विश्वास नहीं करता, क्‍योंकि मिथ्या भाषण की रीति 
प्रवलता पर है। यदि हम बाद विवाद किये बिना कुछ लेना चाहें 
तो नितान्त असम्भव है । रेल पर जब पूरी बेचनेवालों से पूछते 
हैं कि पूरी गर्म हैं तो उत्तर मिलता है कि हाँ! जी गर्म हैं। 
परन्तु जब लेकर देखो, दिन की वासी निकलती हैं। गाड़ीवाले से 
पूछी कि क्या किराया लेगा तो कहेंगा कि वारह आना ; परन्तु 
ठहर जायेगा तीन या चार ही आने में । वकील से पूछो कि क्या 
मेहनताना लोगे तो उत्तर मिलेगा कि ४०) रुपया ; परन्तु ठहर 
जायेंगे २०) रुपया पर ही | भूँठे गवाहों की तो वात ही न पूछिये 
जिस फ्रीस ( शुल्क ) के चाहिये लेलो, दो आना से लेकर २०) 
तक के, सभ्य जन साथी के लिये श्रस्तुत हैँ। पत्रों के सम्पादक 
के पास पहुँचिये तो जान पड़ेगा कि वास्तव में ये मूँठ के ठेकेदार 
हैं, दस बीस रुपये दे दीजिये, बस फिर भूँठ और बुराई के ऐसे 
पुल वाँवदे कि प्राचीन समय के भाटों को भी हरादें | इसी प्रकार 
ही प्रशंसा वा निन्‍्दा करना तो मुख्य काम हो रहा है । जो लेखनी 
की शक्ति कि सत्य में लगाने योग्य थी, आज असत्य और स्वार्थ 
से भरे हुए लेखों में लगाई जाती है। सेकड़ों सम्पादक मूखेता 
के कारण कारागार की वायु सेवन कर रहे हैं। परन्तु जनता के 
सच्चे हिंतेपी केवल सौ में से एक व दो ही दिखाई देते हैं। 
बाज़ार में चले जाइये, दलालों से भरी हुई एक अनोखी श्रकार 
की भूँठ की पंक्तियाँ डुकानों पर दीखेंगी । डाक्टरों के पास चले 
जाइये तो वहाँ पर सत्य का नाम भी नहीं मिलेगा | सारांश यह 
ख देश के इस सिरे से लेकर उस सिरे तक शरूंठ का डंका वज रहा 
है और सत्य के दर्शन दुलंभ क्‍या अमूल्य हैं। तो क्‍या दीन. 
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मलुष्य दी सिथ्या भापण करते हैं? रहीं, नहीं बड़े-बड़े राजे 
महाराजे, उच्च कमंचारी भी इस रोग से म्सित हैं । 

प्रिय॑ सुदृदयगण ! यदि आप भारत के धन पर चदष्टिपात करेंगे 
तो एक अनोखी ही छटा दीख पड़ेगी | कोई सात करोड़ मनुष्य 
भूखों मर रहे हैं, सभ्य देशों से व्यापार पूर्शतया बंद दै। भारत 
का शिल्प ऐसा गिर गया है कि उसका नाम भी मिठता चला 
जाता है। सुई से, लेकर वड़ी-बड़ी वस्तुयें सभी अन्य देशों से आती 
हैं, जिसका फन्न यह हो रहा है कि चारों ओर दुर्भिक्ष पड़ रहा है, 
क्योंकि भारत में कृपकों के अतिरिक्त अन्य सब लोग गिरहकटी 
करते हैं, वा एक दूसरे भाई को ठगकर खाते देख पड़ते हैं 
भारतवर्ष को शिक्षित समुदाय जिन्हें कि हम नेता कह 
सकते हैँ कमाने का कोई ढट्ढः नहीं जानते, और केवल इतना 
करते हैं कि जितना वीसों दूसरे मनुप्य। इनके कई समुदाय हैं 
सत्रते पहला और माननीय इन वकीलों का समुद्दाय है, जिसमें 
बढ़े २ आदसी हैं ; परन्तु उनकी अपनी वनावट के सम्पूर्ण साधन 
देश की अधोगति के साथन हो रहे हैं। क्योंकि प्रभथ तो यह लोग 


का 


कुछ करते नहीं और फिर जितनी इनकी आय है, उसका तिगुण 
राज्य में जाता है। डद्महरणा्थ यदि कोई वकील ५॥ सेकड़ा मेहन- 
'ताना किसी देशी से लेता है तो ७॥) सेकड़ा कोर्ट-फीस देना 
होता है और लगभग इतना ही तलबाना तथा खच आदि में 
उठ जाता है । तात्पयर्य यह कि जिस समय एक देशवासी के 
२०) सैकड़े व्यय होजायें, उस समय वकील मद्दोदय को £ सैकड़ा 
मिले ! यदि कोई चकील १०००) मासिक कमाता है तो समझ 
लीजिये कि देश को तीन सहस्न रुपये मासिक अथवा ३६ सहख्र 
रुपये वार्षिक का घाटा पड़ता है और जितना समय मुकदमे- 

बाजी में जाता है, उसका मूल्य अलग रहा। बस अत्र सोध लीजिये 
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कि जितने वकील बढ़ते जायेंगे । उतना ही देश की अधोगतति 
बढ़ती जायगी | दूसरा सम्य समुदाय डाक्टरों का है, यह भी 
जितनी फीस लेते हैँ, उससे दुगुना द्रव्य औपधियों के बदले वि 
देश को भेज देते हैं, उन्हें अपने देश में औपधि तक बनाना नहीं 
आता । शेप कुछ अहलकार आदि हैं, जो भत्यक्ष में तो बहुत-सी 
हानि नहीं करते ; परन्तु विदेशी वस्तु लेकर देश के घन को बहुत 
कुछ हानि पहुँचाते हैं, दूसरी ओर लीजिये हमारे व्यापरियों को । 
यह भी लाभकारी होने के बदले हानिकारक होरहे हैं। यद्यपि 
कृपि को छोड़कर सब कामों में यह सर्वोच्च हैं, परन्तु वर्तमान 
समय में यह उत्तम वस्तु भी हानिकारक होरही है। क्योंकि 
भारतवर्ष में शिल्प का तो नाम नहीं रहा । अतः यहां की वनी चीज़ 
विदेशों को जाती नहीं, केवल विदेश के पदार्थों के पलटे हमें 
कच्चा साल वा नाज भेजना पड़ता है, जिससे कि देश में नित्यप्रति 
दुर्भिक्ष चढ़ता चला जाता है, इस प्रकार व्यापार का मक्खन 
विदेश के शिल्पी खा जाते हैं, केवल छाँछ हमारे देशी व्यापारियों 
के पल्‍्ले पड़ता है, जिसके पलटे में हमारे देश के वकील और 
कृपकों का सारा दूध अर्थात्‌ मलाई व्यय होती है। 

प्रिम़् पाठकगण ! आप कहेंगे यह क्‍या वात है ? भारत का 
अत्येक व्यवसाय जिसे लोग उत्तम सममकर स्वीकार करते है 
देश के लिये हानिकर होरहा है ? इसका उत्तर यह है कि जिस 
मनुष्य के नेत्रों में दोप आजाता है, यदि वही मलुब्य स्त्रयं अपनी 
निरवल आखों को घुरी जानकर प्रथक्‌ करदे और-नवीन बिल्लौर 
की सुन्दर आंखें लगवाले तो देखने में तो अति सुन्दर लगेगा; 
परन्तु उसको देखने की शक्ति पूर्णतया जाती रहेगी। अब यदि 
उसे दूर से देखकर तथा उसके नेत्नों को अति सुन्दर पाकर कोई 
उते अपना पथ-प्रद्शक चनाले तो उसके नाश में कोई च्ुटि नहीं 
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रहती ; क्योंकि देखने सें तो नेत्रवान्‌ हैं ; परन्तु हैं वास्तव में चक्त- 
विहीन | अत्र यदि वह किसी गढ़े में मिरे तो दसरा निर्वल दृष्टि- 
वाला यह समभकर कि मेरे दृष्टि में दोप है अत: मुझे यथोचित 
नहीं दीखता अन्यथा ऐसे नेत्रोंवाला किसी गढ़े में नहीं जा सकता, 
उसके पीछे कूदकर अपने आप को नष्ट कर लेता है | 
. प्रिय पाठकगण ! ठीक यही दशा भारत देश की है, जब 
इसके वास्तविक नेत्र अर्थात्‌ संस्कृत विद्या इसके आलस्प से 
निर्व_्त हो गई तो उसने उसे भद्दी समझकर पाश्वात्य भापा 
रूपी च्रिज्ञौरी नेत्र लगा लिये, जिससे कि देखने में बहुत ही लाभ 
प्रतीत हुआ ; परन्तु वास्तव में भासरतवप अवनति के गढ़े में जा 
गिरा | क्योंकि देश के पथ-प्रद्शंक भी बही मनुष्य हो, गये, 
जिनके नेत्र विज्ञार के थे। अर्थात्‌ अंग्रेज़ी शिक्षा पाये हुए मनुष्य 
जो कि भारत के रोग से नितान्त अनभिज्ञ थे और जिन्हें यह 
पता न था कि इस देश की उन्नति इसकी अपनी विद्या तथा 
धर्म पर निर्भर है और जिस समय तक धर्म न हों, उस समय 
तक कोई उन्नति यथोचित नहीं हो सकती । उन्होंने पोल्लीटिकल 
( राजनेतिक ) विचार फेलाने आरम्भ किये, जिससे कि, देश में 
ओर भी वेइमानी फेल गई | उन्होंने कांग्रेस स्थापित की जिससे 
कि देश को लाभ के बदले हानि अधिक हुई और इसमें हिन्दू 
अधिक थे | अतः अधिक हानि हिन्दुओं ही को हुई, सबसे भारी 
तो यह हानि हुई कि गवर्नमेंट के भ्रतिनिधि इस धर्म की इच्छुक, 
हिन्द जाति को जिसमें कि राजनेतिक विचार तनिक भी नहीं 
हैं, राणनेतिक दल सममने लगे, गवनमेंट की दृष्टि में दीन 
हिन्दओं का विश्वास घट गया, उनको पद भी थोड़े मिलने लगे, 
उनकी प्रत्येक सभा पोलीटिकल कहलाने लगी। कहिये इससे 
बढ़कंर और क्या हानि हो सकती है ? 
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प्रिय पाठकगएण |! यदि भारतियों के बल पर दृष्टि की जाय 
तो शारीरिक और आत्मिक दोनों प्रकार का बल नहीं रहा | 
शारीरिक बत् न होने का कारण तो यह है कि शल्ल-विद्या का 
काम भारत से पूर्णतया छीन लिया गया, मानों क्षत्री वण भारत 
में नहीं रहा और आत्मिक वल धार्मिक शिक्षा केन होने से 
जाता रहा, ऐसी निर्बंश़ता होगई कि भारतवांसियों को अपनी 
आण-सक्षा भी दुष्कर हो गई, जिसका प्रमाण यह हैं कि लाखों 
खून हो रहे हैं। चोर और डाझू तो शत्रात्व धारण करते हैं और' 
सम्य प्रजा शह्नहोन है। केसा भय्ज्छर दृश्य है कि पशुओं को 
मारने की शक्ति दी जावे और मनुष्य की रक्ता के शब्रात्न छीन 
लिये जायें। वज्ञ का दूसरा साधन जो एकता है, वह तनिक भी 
नहीं रही। क्योंकि राजनैतिक शिक्षा ने प्रत्येक्ष के मस्तिष्क में 
४हमचुमादीगरे नेस्त” ( सेरे सा कोई नहीं) का विचार भर 
दिया है । 

प्रिय सित्रगण ! इस समय आप भारत की जिस वस्तु के 
विषय से अन्वेपण करेंगे, उप्ते निब्रेल ही पाबेंगे; परन्तु अब यह 
विचार करना है कि क्‍या यह निर्वत्ञता स्तराभाविक है? क्‍या 
फभी भी भारत में इन बातों का अस्तित्व न; था । यदि वास्तव सें 
भारतवर्ष इन गुणों से रहित था तो मानना पड़ेगा कि वास्तव में 
भारतवप बालक है, उसकी उन्नति के चह साधन होने चाहिए, 
जो एक वालक का वल बढ़ाने के लिये आवश्यक हैं और यदि 
यह बात सिद्ध हो कि भारतवर्ष सें यह गुण थे और वे किसी 
कारण नहीं रहे तो ऐसी अवस्था में भारत को वीमार कहना 
पड़ेगा और उसकी चिकित्सा करनी होगी। रोग के कारणों को 
जानना; जो कुछ रोग से पूर्व था और अब नहीं है, उत्ते लाना 
होगा तथा जो प्रथम नहीं थे, उनको निकालना होगा । 
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५ प्रिय पाठकगण ! जब इस बात को पड़ताल के लिये भारत- 
वर्ष के इतिहास पर दृष्टिपात करते हैं कि भारत में विद्या थी वा 
नहीं वो हमारे सामने पद्‌ दशन-उपनिपद्‌, वेद और वेदों के छः 
अड्वः तथा चार उपबेद आ खड़े होते हैं, जिनको देखकर इस 
समय भी संसार चकित है कि न जाने इनके रचयिता कितनी 
विद्या पढ़े हुए थे । आज समस्त संसार के विद्वान और योग्य 
पुरुष जैसे ओफकेसर कह ल्षर और शोपनहार आदि इस विपथ 
में सहमत हैं कि विद्याओं की खान था और आज 
कल भी भारतवरप्प की आत्मिक विद्या जो मनुष्य का सर्वोच्च 
उद्देश्य है, समस्त संसार से बढ़ी हुई है। इन सम्पूर्ण बातों से 
पता चलता है कि विद्या के वियय में भारत की यह दशा न थी 
जो आज देखने में आ रही है।जिस समय यह विचार करने 
लगते हैं कि क्‍या भारत में धर्म की यही अवस्था थी, जो इस 
समय देखने में आ रही है वा इससे बढ़कर घार्मिक भाव विद्य- 
मान था तो उस समय महाराज हरिश्नन्द्र और युधिष्ठिर की 
कथायें सामने आ डटती हैं, जिन्हें देखकर बुद्धि चकित है। जब 
माता पिता की आज्ञा पालन वा अ्रात प्रेम का विचार आता है 
तो महाराजा रामचन्द्र का जीवन स्पष्टतया यह वता देता है कि 
भारतवासी ऐसे योग्य हो चुके हैँ कि जिन्होंने पिता की आज्ञा 
पर तुरन्त राज्य त्याग दिया और लक्ष्मणजी ने श्राठ-भ्रेम में 
घंरवार साता पिता एवं स्त्री आदि के सुख को छोड़कर बन वन 
घूमना स्वीकार किया और महारांज भरतजी का वृत्तान्त तो 
आश्चय कारक है कि पिता राज्य दे, और वह यह समझकर कि 
मेरा ख्त्व नहीं है, रामचन्द्र का है; राज्य को तुच्छ सममकर 
और अधिकारी के अधिकार का विचार करके अद्जीकार न करें 
और रामचन्द्रजी को वन से लेने जावें, और जब सीताजोी के 
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पतित्रत धर्म का विचार आता है तो सचमुच यह निश्चय हो 
जाता है कि भारत में धर्म था, यद्यपि आजकल धर्म नाममात्र का 
रह गया है.। 

प्रिय पाठकंगण ! जब हम इस बात की खोज करते हैँ कि 
भारत सें शिल्प था कि नहीं तो उस समय महाराजा युधिप्ठिर 
के महल (राज ग्रासाद ) का ध्यान आता है कि जो मय दैत्य 
ने इन्द्प्रस्थ अर्थात्‌ दिल्ली में बताया था और जहाँ कि इस 
प्रकार की कारीगरी की गई थी कि जहाँ पानी हो वहाँ सूखा 
दीखता था और जहाँ सूखा था वह जज्ञ से पूरित प्रतीत होता 
था, जब राजा दुर्योधन उस प्रासाद को देखने के लिये गया और 
उसने जल समभकर वाँद् चढ़ाई; परन्तु वहाँ सूखा निकला 
आर आगे चल जहाँ जल था, उप्ते सूखा जान गढ़े में जा गिरा 
ओर उस समय द्रौपदी ने कहा कि अरे ! अन्ध के अन्ध ! इस 
से स्पष्ट विदित होता है कि भारत के शिल्प में बड़े-बड़े चुद्धि- 
मान्‌ चक्कर खाते थे, हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि भारत में 
यह बात तो थी ; परन्तु देशोन्नति का भाव भारत में कभी नहीं 
उत्पन्न हुआ, परन्तु हम उनसे अनुरोध करते हैं कि वे इतिहास 
को तनिक ध्यानपूर्वक पढ़ें, उन्हें पता लग जायगा कि जिस 
समय महमूद ने भारत पर आक्रमण किया, उस समय भारत 
की ख््रियों ने अपने आभूषण गला-गलाकर लाहौर के राजा ज़ेपाल 
के सहायताथ भेजे थे, क्या इससे बढ़कर देश प्रेम हो सकता 
है कि ख्रियाँ जिनका एकमात्र आधार आमपण ही हतते हैं । 
उसको भी देश के नाम पर न्योछावर कर दें, हम एक घटना 
ओऔर उद्धृत करते हैं कि जिस समय सिन्ध के राजा दाहिर 
पर मुसलमानों ने चढ़ाई की और राजा दाहिर युद्ध में मारे गये 
तो दाहिर को रानी ने यवनों के सेनाध्यक्ष मुहम्मद कासिम के 
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मुक़ावले पर कटि कसी, तीन दिव तक उसको बरावर पराजय 
मिली ; परन्ठु चौथे दिन रसद के बीत जाने के कारण राजपूतों 
की सेना कट गई, जिस समय रानी ने देखा कि देश और धर्म 
की रक्षा अति कठिन है तो अपने परिवार तथा अन्य स्त्रियों 
सहित चिता सें जलने की तैयारी की और सैकड़ों राजपूत खियाँ 
अपने धर्म रक्षाथ उस चिता में जलकर भस्म हो गईं, उस समय 
लगभग सवा सौ ऐसे राजपूतों के पुत्र थे, जिनकी अवस्था कि 
दस से तेरह वर्ष की थी और जो कि उस समय की प्रथा एवं 
ज्षात्र धर्मानुसार गुरुकुज्ञ में शस्म विद्या सीख रहे थे, जब निराश 
अवस्था में उन बालकों से कहा गया कि तुम यहाँ से भागकर 
अपने प्राण चचाओ तो उस समय उन क्षत्री सुकुमार बालकों 
ने वलपूर्वक्ष कहा कि क्या कहीं धर्म शास्त्र में लिखा है कि 
ज्षत्री भागकर प्राण बचायें ? तो उत्तर दिया गया कि ऐसा कहीं 
नहीं लिखा, उन्होंने कहा कि फिर हमें क्‍यों ऐसी आज्ञा दी 
जाती है ? अरव इस विचार से कि कहीं वलात्‌ झुसलमान न 
बनाये जावें, उनसे कहा गया कि आओ हमारे साथ जलती हुई 
अग्नि में वेठकर धर्म की रक्षा करो, उन्होंने फिर कहा कि क्या 
किसी शाश्व में लिखा है कि ज्षत्री के वालक आत्महत्या करें, 
जब उनसे कहा गया कि कहों नहीं लिखा है ठो उन्होंने कहा 
कि हम ऐसा किस प्रकार कर सकते हैं, उनसे पूछा गया कि तुम 
अवब क्या करना चाहते हो ? उन्होंने कहा कि रण सें लड़कर 
मरेंगे, जेसा कि ज्षत्रियों का धर्म हैं। 

प्रिय पाठकगण ! उन बालकों की यह दशा देखकर उनके 
माता पिताओं ने कहा कि अच्छा, जाओ, परन्तु स्मरण रक्‍्खो 
कि कहीं भाग न आना-व शत्रु के सामने श्र न रख देना 
जिससे कि ज्षत्री कुल को धव्वा लगे, उन वालकों ने कहाः-- 
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यदपि हिमाचल श्ंग होय भूतल पर आड़े । 


5 


यदपि खर शशि खस्से धसे जो नभ पर ठाड़े ॥ 
यदपि सिन्धु इक बिन्दु होय सखे चण माहीं । 
तदषि ज्ञत्रि के पुत्र त्जे रण में असि नाडीं ॥ - 
अर्थात्‌ यद्यपि हिमालय की शिखर टेढ़ी होकर प्रथ्वी पर 
आ जाय अथवा सूये और चन्द्रमा जो आकाश पर हैं, प्रथ्वी 
में धस जाये व चाहे समुद्र एक बूँद होकर सूख जाय ( यह 
असम्भव वातें भत्रे ही सम्भव हो जावें ) परन्तु कज्षत्री के पुत्र , 
रणभूसि में शब्ब न त्यागेंगे, सारांश यह कि हम इृढ़ हाथ से . 
तलवार को पकड़कर यह प्रतिज्ञा करते हैं कि तो शत्रु को ' 
नाश कर देंगे और कि स्वयं नाश हो जायेंगे, हमने जो कुछ गुरु 
से शिक्षा पाई है, आज रणत्तेत्र में उसकी परीक्षा करेंगे, यदि 
नगर की रा के हेतु जीवन सेतु दृूट जाय तो कुछ चिंता नहीं; 
क्योंकि धर्म का साग न छूटना चाहिये, सर्व संसार को विदित 
है कि हम वीर माता से उत्पन्न हुए हैं, अतः अपने प्राण देकर 
देश का गौरब बनाये रखेंगे। ह 
प्रिय पाठक ! यदि आप वल अर्थात्‌ वीरता का पता लगाना 
चाहें तो अजुन, भीम, भीष्मपितामह तथा रामरचंद्रादि के इतिहास 
से भली प्रकार विद्त होगा कि भारत में बल भी बहुत था, इन 
सम्पूर्ण बातों की खोज से भली अकार विद्ित हो गया कि जिन 
बातों की आज न्यूनता है, वे बातें आचीन समय में बहुत अधिक 
थीं और भारत सें सब प्रकार की शक्तियाँ विद्यमान थीं, पंरन्तु 
फिर कुछ ऐसी घटनायें हुईं, जिनके कारण क्रमश: न्यूनता को 
प्राप्त हो गईं; इससे ज्ञात हुआ कि भारत चालक नहीं, किन्तु 
रोगी है। खुतराम्‌ इसकी वही चिकित्सा होनी चाहिये, जो कि 
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एक रोगी की होती है, अर्थात्‌ प्रथम इसके कारण जानकर 
उनको निवारण किया जावे और जब शेग दूर हो जाय, तब पुष्टि 
कारक पदाथे देकर उसे हृढ़ किया जाय | 

प्रिय पाठकगण ! जो आज कल हमारे साई असेरिका और 
इज्चलेन्ड की उन्नति को देखकर तदनुसार भातवर्प की उन्नति का 
विचार करते हैं। वह पूर्णतया श्रम में हैं, क्योंकि इब्ललेन्ड और 
अमेरिका वालक थे। उनकी उन्नति नवीन उन्नति है। अतः जिस 
पदार्थ से वह वल्वान हो गये, उससे भारत जेसे रोगी देश की 
उन्नति करना नितान्त असम्भव है, हम एक पर्वत की शिखर 
से गिरे हैं, अतः हमें हटकर पीछे की ओर चलना उचित है, 
और इड्लेन्ड और अमेरिका जो एक पर्वत की तलहटी से ऊपर 
को चढ़े हैं, शिखर उनके सामने है। अतः उन्हें आगे बढ़कर काम 
करना उचित है, सुतराम जो मनुष्य कि अमेरिका और इज्ललैड 
की भाँति भारत की उन्नति करना चाहते हैं, वह बहुत भारी भूल 
में हैं, उनकी भाँति से भारत को जो ह्वानि हुई है, उसकी कोई 
सीमा नहीं, अतः देश हितेपियों को उचित है कि तनिक मस्तिष्क 
से अभिमान को त्यागकर विचार करें और भारत की घीमारी के 
कारणों को दूर करके भारत की उन्नति करें। 
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गोहत्या कौन करता है? 


आजकल भारतवर्ष में यह्‌ प्रश्न उठ रहा है कि गो रक्षा हो। 
भारतवर्ष कृपि श्रधान देश है, यहाँ के निवासियों का आहार 
घृत और दुग्ध है । गोरक्षा के विना भारतवर्ष का उन्नति पर जाना 
दुस्‍्तर है। इस विचार को देश में फेज हुआ देखकर प्रत्येक ममुप्य 
को स्वाभाविक रीति पर प्रश्न उत्पन्न होता है कि गोहत्या करता . 
कौन है। जिससे अपील करें कि भाई तुम गोहत्या छोड़ दो, इससे. 
देश को हानि पहुँचती है। हिन्दू कहते हैँ कि गोह॒त्या मुसलमान करते 
हैं, गवर्नमेंट फ्रौज़ों के लिये करती है, उतते अपीज्ञ करनी चाहिये . 
कि वह इस खराबी को त्याग दें, जिसते भारतवर्ष तबाह न ही । 
जब हम हिन्दुओं के इस दावे को गम्भीर विचार से सोचते है 
तो इसें ये दावा घेजान मालूम होता है--वल्कि मुसलमान 
इत्यादि तो इस बुराई को विवश होकर करते हैँ। असली जड़ 
इसकी हिन्दू हैं। यदि कुल हिन्दू सहमत होकर चाहें तो कल 
ही गोहत्या बन्द हो सकती है। मुसलमान और ऑँगरेज़ जिन 
देशों में उत्पन्न हुए, उन देशों में अन्न की इतनी पेदावार नहीं, 
जितनी की उनको आवश्यकता है, अतणव उन देशों में सांस और 
मछली खानेवाले मनुष्य अधिक उत्पन्न हुए, जिनसे उनके संस्कार. 
ही मांसाहार के थे, उनकी धार्मिक पुस्तकें भी उनको आज्ञा देती 
--उनके नेताओं के कत्तव्य भी उनकी सहायता करते हैं; 
परन्तु हिन्दुओं की दशा उनसे विलकुल प्रथक्‌ है। हिन्दुओं के , 
वेद मांसाहारी को राक्षस बतलाकर राजा को दरंड देने की आशा . 
। ऋणेद अष्टक ८ अध्याय ४ में 'राक्षसो हनः सूक्त के 
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२४ मंत्र इस विषय में विद्यमान है। हिन्दुओं के धर्मशास्र 
मनुस्दृति में ८ आदमियों को घातक अर्थात्‌ कसाई बतलाया 
है--पशु के मारने की सस्मति देनेवाला, मारनेवाला, अंगों के 
प्रथक्‌प्रथक्‌ करनेवाला, सांस के लानेवाला, पकानेवाला, खाने- 
चाला, परोसनेवाला इत्यादि हिन्दुओं के नेता मांसाहारियों को 
, राक्षस ही समसते रहे। रावण यद्यपि पुलिस्त्य मुनि का 
पोता, लक्ढछा का राजा और पंडित होने के कारण भी राक्षस 
कहलाया । आज-कत आयः हिन्दू उपदेशक हिन्दू के अर्थ 
ही हिंसा से दूर रहनेवाला कर रहे हैं | जबकि इन सब 
बातों की विद्यमानता हिन्दू लोग मांसाहार को छोड़ने पर 
ठय्यार नहीं, ऐसी दशा में मुसलमानों से आशा रखना कि 
वह मांसाहार और गो हिंसा छोड़ दें, एक मूखंता का खयाल 
है। हिन्दू और सिक्‍खों में मांसाहार जितना बढ़ता जाता है। 
उतनी हो गोहिंसा वढ़ती जातो है। नई रोशनी और बिरादरी 
के गिर जाने से हिन्दुओं में मांसाहार दाचानल को तरह बढ़ रहा 
है। जो जातियें माँस से बिलकुल घृणा करती थीं। अर्थात्‌ गौड़, 
सनाढ्य, ज्राह्मण, अग्रवाल वैश्य, महेश्वरो वैश्य, ऐसे बहुत से 
वनिये व जेनी लोग बिना किसी विवाद के निरामिपाहारी समझी 
जाती थीं-आज-कल इन जातियों के सैकड़ों वालक मांसाहार 
और मच्यपान के इच्छुक दृष्टि पड़ते हैं। यह बात भी स्बंसम्मत 
है कि हिन्दू मुसलमानों से अधिक रुपयेवाले हैं और मुसलमानों 
से अधिक रुपया कमाना जानते हैं, इसलिये जिस माँस को हिन्दू 
खाते हैं ( और मांसाह्ारी हिन्दुओं की संख्या पन्‍्द्रह करोड़ से 
कम नहीं ) उसका वहुमूल्यु होना आवश्यक है। जब मुसलमान 
उस मांस को जिसे हिन्दू खाते हैं, अपनी निर्धतता और मांस के 
वहुमूल्य होने के कारण खा नहीं सकते | तो मजबूरन गौ जैसे 
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लाभकारी पशु को वध करते हैं ) यदि पन्द्रह करोड़ हिन्दू मांसा- 
हार को छोड़ दें तो बकरे इत्यादि का सस्ता हो जाना सम्भव है 
इस दशा में और मुसलमान भी इसको खाकर गोहिंसा से वच 
सकते हैं और गवनमेंट भी क्रौजों के लिये इसको खरोदने में 
आगा-पीछा न करेगी--अगर हिन्दू ये चाहें कि हम तो अपने 
पेट को पशुओं की कम्र बनातें हैं और मुसलमान मांसाहार से 
हाथ खींचलें तो हिन्दुओं की इच्छा न तो न्याय कहला सकती 
है और नाहीं मुसलमान इसको मान सकते हैं। अतएव वत्तमान्‌ 
दशा में जो लोग चाहते हैं. कि गौहत्या बन्द हो जावे तो उनका 
कत्तव्य यह है कि हिन्दुओं को मांसमक्षण करने से प्रथक्‌ करने 
की कोशिश करें और जितना रुपया गोरक्षा के वास्ते ख्चना 
संजूर हो उसको मांसाहार के विरुद्ध अचार करने में व्यय करें-- 
यदि हिन्दुओं से मांस छुड़ाने में सनातन-सभा, महामण्डल, जैन 
सभा, आयेसमाज और दूसरी जातीय सभायें सफल हो जावें या 
हिन्दू सभा ही इस सफलता को प्राप्त कर ले तों समझना चाहिए 
कि उसने वैदिक धर्म की रक्षा का चड़ा काम कर लिया--बहुत 
से लोग अन्न करेंगे कि इस समय हिन्दुओं की इन जातियों में 
जिनमें मांसाहार का ग्रचार न था, तब मांसाहार क्‍यों बढ़ रहा 
है--इसका उत्तर यह है कि वर्तमान समय में बहुत से कारण 
हैं, जिनसे मांसाहार की उन्नति हो रही है। पहला कारण तो 
शिक्षा आप्ति के लिये विज्ञायत जाना है, जहाँ कोई आदमी जब 
तक अपने धर्म पर पूण विश्वास रखनेवाला न हो, मांसाहार से 
बच नहीं सकता | क्‍्थोंकि वहाँ अधिक लोग मांसाहारी ही साथी 
मिलते हैं। दूसरा कारण धार्मिक शिक्षा की न्‍्यूनता हैं, जिससे 
हिन्दू आत्मिकोन्नति से दूर रहकर जिहा के स्वाढु के दास वन 
गये । तीसरा कारण उस असत्य विचार का फेल जाना है कि 
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भांसाहार चल बढ़ाता है। यदि विचारद्ृष्टि से देखा जावे तो ऐसी 
बहुत-सी चना इत्यादि घास पात हैं, जिनमें मांस से अधिक बल 
है। चौथा कारण इस खयाल का फेल जाना है कि खाने पीने 
से धममं का कोई सम्बन्ध नहीं। वस्तुतः यह विचार नितान्त 
मू्खता का विचार है ; क्योंकि आहार से मच वनता है और मन 
से अच्छे और बुरे कर्म बनते हैं। यदि कोई मनुष्य ख़राब 
ओजार ले काम करेगा तो अवश्य ही खराब होगा । इसी ख्याल 
से प्रत्येक मत में खाने पीने के सम्बन्ध में आदेश मिरदेश विद्य- 
मान हैं। यह भक्ष्याभक्ष्य तीन प्रकार से है--प्थम धर्मशासत्र का 
वतलाया हुआ, जिससे मन ख़राब बनता है--इसका धमंशासत 
अभक्य बतलाता है, जिससे मन अच्छा वनता है | उसको भक्ष्य 
अर्थात्‌ खाने योग्य बताता है। दूसरा वैद्यम शासत्र के अनुसार 
जिनका शरीर और इन्द्रियों से सम्बन्ध है। जिससे शरीर को 
लाभ पहुँचे उसको भक्ष्य अर्थात्‌ खाने के योग्य कहते हैं, जिससे 
शरीर को हानि पहुँचे, यह बैद्यकशांत्र के अनुसार अभक्तय है 
अर्थात्‌ खाने योग्य नहीं--तीसरा समाज की अपेक्षा से जिसको 
समाज अभय माने वह खाने योग्य नहीं और जिसे समाज 
विहित कहे वह खाने योग्य है। समाज की स्थिति यत: शरीर 
पर निर्भर है, इसलिये शरीर को समाज के सम्बन्ध में उत्क्रष्टता 
दीगई है--यदि शरीर रोगी हो तो समाज भी रोगी होगा । अत- 
एवं समाज को स्वस्थ रखने के लिये शरीर का स्वस्थ रखना 
आवश्यक है और शरीर को ठीक रीति पर काम में लगाने के 
लिये शुद्ध मन की आवश्यकता है । यदि मन खराव हो तो शरीर 
ठीक काम नहीं कर सकता--इंस लिये शरीर पर मनको उत्कष्टता 
श्राप्त है और मन यत: आहार से घनता है अत: आहार को मन 
से प्रथक्‌ रखना पशुता है। इसी कारण सम्पूर्ण मतवादियों ने 
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विहित और अविद्दित का सिद्धान्व इज किया दे। ऐसी दशा 
में जब कि शारीरिक, आत्मिक, ओर सामाजिक उन्नति के साथ 
अहार का सम्बन्ध ह तो जो आयेसमाज शारीरिक, आत्मिक 
और सामाजिक्रोन्नति का उुस्योद्ेश्य रखकर स्थापन हुआ है, 
उसके नादान नताओं का यह ख्याल कि स्थान पीने से धर्म का 
कोई सम्बन्ध ही नहीं, केसा भयानक है। जहों थे विचार धर्म- 
शासत्र के विरुद्ध हैं, वहाँ प्रमाणों से भी दोपपृर्ण सिद्ध होता हे । 
बस जब तक हिन्दू लोग मांसाहार को न छोड़ें तव तक गौदटत्या का 
होना असम्भव हे यदि हिन्दू मांसाहार छोड़दें तो मी 

का बन्द होना आवश्यक हैं मानो गोहत्या हिन्दुओं के हाथ में 
दशा सें कौन कह सकता है कि गोदृत्या मुसलमान करते 

या गवनमेंट करती है--बुध्िमानों को यही कहना पड़ता है 
कि गोहत्या मांसाहारी हिन्दुओं के कारण होती है । हिन्द्र यदि 
गोरत्ा चाहने है. तो उनका कत्तव्य है कि सांसाहार को छुड़ाने 
में समस्त शक्ति व्यय करदं--हिन्द लोग गोरज्षा के वास्‍्ते प्राण 
देते थे, क्या उनकी सन्‍्तान जिह्ना के चस्के को भी नहीं छोड़ 
सकती। शुरू गोविन्द्सिहली देवी से प्रार्थना भी करते हैं कि 
शोधात का दोप संसार से मिठाऊं, कया गुरु गोविन्द््सिह के सच्चे 
भक्त गोभक्षण जो गोघात का कारण है, इसको करके गोरक्षक 
कहला सकते हैं। वावा नानक साहन तो स्थान-स्थान पर सांसाहार 
का खण्डन करते हैं. क्‍या बायानानक के अनुयायी मांस भक्षण 
करते हुए वात्रा साहब के से अनुयायी कहला सकते हैं। वेदों ने 
तो मांसाहारी को राक्षस वतला ही दिया है, भाचीन काल में इस 
पर प्रयोग भी होता रहा है। रावण पुलस्त्य मुनि का पोता, सच का 
भक्त होते हुए भी मांसाहार के कारण राक्षस कहलाया। ऐसी 
दशा में जो ज्राह्मण मांसाहार करते हुए सनातन धर्मी कहलाते 
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हर हि 
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हैं, वह ऐसे ही त्राह्मण और सनातन धर्सी हैं, जैसे पंजाब में नाई 
का नाम राजा रख दिया जाता है। ऋषि दयानन्द ने तो माँसा- 
हारियों और मद्य पीनेवालों के हाथ का खाना तक सना किया 
है, तो उस दशा में वह आये कैसे कहला सकता है जो कि धर्म 
को जिहा के स्वादु के आगे तुच्छ सममता है। वैदिक धर्मियों ! - 
यदि तुम गोहत्या को दूर करना चाहते हो तो मांसाहार को दूर 
करो अन्यथा मुसलमानों और इईसाईयों पर गोहत्या का दोप 
लगाना छोड़ दो। वतमान दशा में गोहत्या का दोप तुम्हारे 
सिर है, क्या तुम गोरज्ञा के लिये कटिवद्ध होकर मांस भक्षण 
छुड़ाने का यत्न नहीं करोगे ? जब हिन्दुओं से गो मांस भक्षण 
छुड़ा दोंगे तो अपने आप भारत में गोरक्ञा हो जायगी--अन्न 
सरता हो जायगा--अर्थात्‌ भारत का सत्र क्लेश दूर हो जायगा। 
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मुफ़्त ताल्लीम 
( अशुल्क शिक्षा ) 

संसार सें मनुष्य जीचन के लिये जल और वायु यह दो ऐसी 
बस्तुयें हैं कि जिनके बिना मनुष्य एक दिन भी जीवित नहीं रह 
सकता, सुत्तराम परमेश्वर ने इन पदार्थों को इतनी अधिकत्ता से 
उत्पन्न किया है कि वह प्रत्येक स्थान पर बिना किसी मूल्य के 
भराप्त होता है। निर्धन से निर्धव के घर में भी वायु चहता है, 
क्योंकि बिना उसके जीवन नहीं रह सकता ९ जल की 
नदियाँ वह रही हैं, कुपे चन सकते हैं। घयपि वहाँ से जल 
आप्ति में छुछ परिश्रम करना पड़ता है परन्तु वह भी अमूल्य प्राप्त 
होता है। क्‍या वह देश हतभाग्य नहीं कि जिस देश सें वायु 
ओर जल घनवानों की सम्पत्ति हो जाबें और वह रुपये से चिकने 
लगें। उस दशा में कोई भी निर्धन जीवित सहीं रह सकता है ? 
तब कया उस देश की जीवित देश में गणना होगी ? जिसका 
कि मत भाग अर्थात्‌ उस के निर्धन निवासी जीवन से रहित हो 
जावें। क्‍या कोई बुद्धिमान स्वीकार करेगा कि जल और बायु बेची 
जाया करें । जिससे उसके निर्धन भाई रहित होकर अपना जीवन 
खो बैठें। जो सम्बन्ध शारीरिक जीवन का वायु और जल के 
साथ है, बह्दी सम्बन्ध आत्मिक जीवन का शिक्षा के साथ है। 
क्योंकि बिना शिक्षा के आत्मिक जीवन स्थिर ही नहीं रह सकता 
ओर जहाँ आत्मिक जीवन न हो, वहाँ मन और इन्द्रियों पर 
अधिकार किस प्रकार हो सकता है और जहाँ मन और इन्द्रियां 
स्वतन्त्रता से काम करने लगें, वहाँ सामाजिक जीवन किस प्रकार 


है 
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हो सकता है; क्योंकि सामाजिक जोवन का आधार योग्यता पर 
है. अर्थात्‌ कुछ कर्म जो करने योग्य है जो मनुष्य के शारीरिक 
तथा सामाजिक और आत्मिक जीवन के लिये ल्ञामदायक है 
उनको करना ही योग्यता का काये है। जो मनुष्य योग्यता रखता 
है, बह स्व॒तन्त्र नहीं हो सकता ; क्योंकि स्वतन्त्र वह कहला सकता 
है जो करने न करने और उल्दा करने की शक्ति रखता हो।, 
परन्तु बुद्धि बुरे कामों के करने से रोकती है कोई बुद्धिमान इसके 
विरुद्ध नहीं कर सकता अर्थात्‌ जिन कामों के करने में बुद्धि 
रोकती है उसे ज्ञान में नहीं ला सकता अन्यथा बह अपने पाँव 
स्वयं कुल्हाड़ी मारता है और जो अपने पाँव आप कुल्हाड़ी मारे 
वह बुद्धिमान कैसे कहला सकता है अतएव बुद्धि बुरे कामों से 
रोकती और शुभ कर्मों की ओर लगाती है, जो मनुष्य बुद्धि के 
अनुकूल नहीं करते वह अवश्य नष्ट हो जाते हैं। जब तक इस 
भारतवर्ष में योग्यता रही तव तक पुरुष जगदुगुरू और चक्रवर्ती 
“ शजाओं को उत्पादक था, जबसे इस देश ने योग्यता को तिलांजलि 
दी है, तबसे इसकी दुर्गति होने लगी। यद्यपि यहाँ के दान के लिये 
देशकाल और पात्र का विचार आवश्यक था परन्तु योग्यता के 
न होने से इसकी काया पल्नट गई देश के कहने से तात्पये यह 
था कि देश में जिस बस्तु की आवश्यकता हो, उस देश में उसी 
वस्तु का दान किया जावे । शीत प्रधान देशों में कपड़े का दाल 
और उष्ण देश में जल का दान, जिसमें अकाल हो वहाँ अन्न का 
'द्ान तथा जिस देश में रोग है वहाँ औपधि का दान देना योग्य 
है, मूर्खों ने देश के अर्थ तीर्थ स्थान के लिये हैं और काल के अर्थ 
थे-...जिस समय कोई किसी विशेष वस्तु का इच्छुक हो यथा कोई 
मनुष्य भीष्म ऋतु सें कम्बल बाँटे तो वह काल नहीं या शीत ऋतु 
में फियाऊ लगावे। मनुष्यों ने काल शब्द के अर्थ अमावस्यादि 
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दिनों के भी लिये हैं । पात्र के अर्थ थे अधिकारी परन्तु मनुष्यों 
ने समय के भाव से ऐसा पलटा दिया क्रि प्राचीन उत्तम बातें 
मिथ्या अथ के प्रयोग होने के कारण लाभदायक होने के स्थान 
में हानिकारक हो गई हैं। हा 

यदि मनुष्य बुद्धिमान और मूर्ख को श्राह्मण न विचारते तो 
व्ाह्मणों में से विद्या की न्‍्यूनता कदापि न होती और यह 
जगदूगुरुओं की सन्तान ऐसी दुर्गति को कभी आप्न न होती । सूरत 


न) 


मनुष्य तो इसे पुण्य समभते हैं कि उन्होंने त्रद्यणों को भोजन 
खिलाया परन्तु पंडित और मूर्ख की पहिचान नहीं करते | वह 
मूर्ख विद्या के नाशक होकर पाप के भागी हो गये यदि वह मनुष्य 
विद्वान और मूल में भेद रखते विद्वानों का सत्कार और 
मू्खों से उपेक्षा करते तो आह्मण इस ढुर्गति को प्राप्त होकर औैदिक 
धर्म के नाश का कारण न होते। प्रथम जिस देश में आत्मिक 
जीवन का हेतु विद्या ही विकने लगे और निर्धन मनुष्य द्रव्य न 
होने के कारण विद्या से रहित हों तो वह देश क्‍यों न महामारी 
दुमिक्ष, और मुकदमे वाजी इत्यादि घुराइयों का केन्द्र हो जावे ? 
फिर भत्ता जहाँ बेद्‌ विद्या जिसको आज तक भारत के ऋषि 
सुनि सदैव बाँटते ही चले आये, जो मनुष्यों के भीतर ईश्वर 
विश्वास के उत्पन्न करनेवाली विद्या है, बिकने लग जावे तो विद्या 
के गौरव की महान हानि है और निर्धनों का विद्या से रहित 

से उस देश का नाश होना आवश्यकीय है। मनुष्य विद्या 
क्यों वेचते है ! केवल इस कारण कि जनता इस चुद्धि से रहित 
है; कि कौन-सी इन्स्टीट्यूशन ( संस्था ) दान क अधिकारी है 
अथवा बह जो निर्धनों को बिना शुल्क शिक्षा देंते हैं या 
जो शिक्षा बेचते हैं। मनुष्यों का यह आत्तेप कि अशुल्क 
शिक्षा ( मुफ़्त तालीस ) देनेवाली संस्था के पास घन नहोने से 
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उनकी स्थिति थोड़े ही दिनों की होती है और यही मनुष्यों की 
अयोग्यता को प्रकट करती है। क्योंकि प्रत्येक वस्तु की स्थिति 
परमात्मा के अटल नियम पर है। हम दस करोड़ रुपये संग्रह 
फरलें और वह रूपया चेंकों ( कोठियों ) में एकत्रित किया जाये । 
परन्तु परमात्मा को हमारे कर्मो के अनुकूल उसकी स्थिति स्वीकृत 
न हो तो कोठियों का दिवाला निकल जावे और वह संस्था समाप्त 
हो जावे | हूस वहुत उच्च और उत्तम भवन, बनवा लें। भूकम्प 
आ जाबे चह सत्र नष्ट हो जानें जिनको आज कल तीर्थ कहा 
जाता है, किसी समय में यह सब उच्च शिक्षा के स्थान थे | जिनके 
पास करोड़ों की सम्पत्ति थी, महमूद ग़ज़नवी ने जब कोट 
कान लूटा तो सेकड़ों ऊँठ सोने चांदी के पात्रों से भरकर ले 
गया, उस समय न॒तो रुपये ने रक्षा की और न किसी दूसरे 
पदाथ्थ ने। दूसरी बात यह है. कि अशुल्क शिक्षा वाले स्थानों में 
जो सामान की न्यूनता है, जिससे वह सर्व साधारण को निर्यल्ल 
दिखाई देता है। जिसके कारण जनता उसकी सहायता कम करती 
हैं बह भी तो जनता की अयोग्यता का फल्न है। क्‍योंकि यदि 
जनता बुद्धि से काम लेती और अशुल्क शिक्षा देनेवाली संस्थाओं 
को इसलिये कि वह शिक्षा जिसे आत्मिक सौजन्य समझे नहीं 
बेचते किन्तु मुफ़्त तालीम करते हैं. और उत्तम परिगणना करते 
हैं. तथा उनकी सहायता को अपना कतंव्य बिचार करते अशुल्क 
शिक्षा देनेवाली रुस्थायें रू हो जाती, जिससे सर्ब साधारण का 
'कुकाब भी उसी ओर हो जाता और सर्व साधारणों के भुकाव 
से उनके पास आवश्यकीय सामग्री का पहुँच जाना आवश्यक 
था, जिसप्ते प्रत्येक मनुष्य का हियाव हो सकता कि वह 
देश में अशुल्क शिक्षा करने का पुरुषार्थ करे, जिससे देश को 
आत्मिक भक्त प्राप्त होकर आत्मिक जीवन सुदृद हो, जिससे 
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प्रत्येक अकार की उन्नति दिखाई देने लगे क्या यह शोक जनक 
दृश्य नहीं कि बैदिक धर्मालुयायी भी जिनके पूर्वज सदेव 
से अशुल्क शिक्षा देते रहे, उसके विरुद्ध शिक्षा देने का काम कर 
रहे हैं। कया कोई सिद्ध कर सकता है कि किसी समय में भी 
भारतवर्ष के ऋषियों ने शिक्षा का द्वार निधनों के लिये बन्द 
किया हो, जहाँ तक पता लगाओगे ऐसा एक भी उदाहरण न 
मिलेगा, यदि उस समय सें शिक्षा बेचने वाले भव्य दृष्टि से देखे 
जाते तो महात्मा मनुष्यों शुल्क देकर पढ़नेवालों और वेतन 
लेकर पढ़ानेवालों को बुरा बतलाते। जब से भारतवर्ष में मुसलमानों 
का राज्य आया है, तवसे तप का अश्यास न होने से वेद पढ़कर 
जो काम करना चाहिये उसके योग्य नहीं होते | वस जिस देश 
का दुर्भाग्य आता है, उसमें नाज का अकाल पड़ता है। जिससे 
बहुधा मनुष्यों को दुःख होता है परन्तु नाज के बिना कई दिन 
तक मनुष्य जी सकता है। जिस देश का उससे भी अधिक 
दुर्भाग्य आया हो उस देश में पानी का अकाल होता है। जिस 
में नाज के दुर्भिज्ष के सादश्य अधिक कष्ट होता है ; क्‍योंकि पानी 
के बिना एक दिन भी कठिन हो जाता है। जिस देश का अधिक 
दुर्माग्य वहाँ के निवासियों को वायु से रहित किया जाता है 
जिससे पलपल का जीवन भी दुःसाध्य हो जाता है ; परन्तु इससे 
केवल शरीर को ही हानि पहुँचती है आत्मा को कोई हानि नहीं 
होती ; परन्तु जिस देश का अधिकतम दुर्भाग्य होता है, उस देश 
में विद्या का दुर्भित्ष होता है उस देश के दुर्भाग्य के विपय 
में कोई शब्द नहीं कह सकते ; क्‍योंकि इससे मनुष्य जीवन जिसके 
४ सिनट के बरावर भी चक्रवर्ती राज्य नहीं हो सकता-निष्फल 
जाता है पुरुष और पशु में कोई भेद नहीं रहता यदि प्रभु ने पशु 
न उत्पन्न किये होते तो उससे कोई विशेष हानि न थी ; क्योंकि 
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उसको सामग्री ही इस प्रकार की मिलती है परन्तु विद्या से शून्य, 
पशुओं से भी निकृष्ट हैं। इसी विचार को लेते हुये ऋषि दयानन्द ने 
तेरह घंटे की समाधि जिसके तुल्य संसार को कोई राज्य और 
धन भी सुख देनेवाला नहीं हो सकता, छोड़ दी, जिससे कि भारत- 
वर्ष के मार्ग में जो न्ह्म विद्या के न जानने से रुकावटटें उत्पन्न 
हो रही हैं, उनको दूर करें । सब से पहिली रुकावट जिसने वैदिक 
शिक्षा के प्रेमियों को हताश कर रक्खा था, वेदों की शिक्षा का 
उद्धार था, जिसके कारण बआाह्मणों के अतिरिक्त दूसरे बर्णों को 
वेद पढ़ने का अधिकार ही नहीं दिया जाता था! आज कल 
हजारों क्षत्रिय और वैश्य उपनयन संस्कार से रहित पाये जाते 
हैं, जब यज्ञोपवीत न हो तो वेदारम्भ संस्कार कैसा जिसका 
वेदारम्म संस्कार नहीं हुआ, वेद वह किस अकार पढ़ सकता है ? 
ब्राह्मण भी जन्म से माने जाते थे गुण कम्मे का ध्यान तनिक 
भी न था। दूसरी रुकावट वाल विवाह था, जिसने ब्रह्मचर्याश्रम 
के गले पर छुरी फेर रक्खी थी, जिस छुट्ठम्ब में इस अकार का 
अधिक पाप हो अर्थात्‌ जिसके लड़के बहुत छोटी अवस्था 
में व्याहे जाते हों, वही कुटुम्व सब से उत्तम समझा जाता था 
लड़के का वड़ी अवस्था तक कुंवारा रहना छुटुम्ब में दोप होने 
का अमाण था, भला ऐसी दशा में कौन वेद पढ़ता और पढ़ाता, 
चारों ओर अंधेरा छाया हुआ था। जिसको ऋषि दयानन्द ने 
वेद रूपी सूये के आगे जो भिन्न २ प्रकार के बादल आगये थे 
उनको दूर किया। एक ओर तो बेद्‌ मन्त्रों के अमाण और चुद्धि- 
पूर्वक युक्तियों से यह सिद्ध किया कि वेद ईश्वरीय ज्ञान है और 
किसी विशेष सम्प्रदाय की सम्पत्ति नहीं हो सकती, नहीं वर्ण 
उत्पत्ति के विचार से वेदों का अधिकारी हो सकता है; किंन्ठु 
चारों वर्णों को वेद के पढ़ने का अधिकार है। दूसरी ओर से 
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यह सिद्ध किया कि ब्राह्मणादि बर्ण, गुण, कर्म, स्वभाव -से होते हैं, 
जन्म के कारण नहीं। तीसरी ओर बाल विवाह का, खण्डन, 
ब्रह्मचर्य्याश्रम की प्रतिष्ठा तथा आवश्यकता को बड़ी प्रभलता से 
बतलाया | थेदों की शिक्षा से संसार का उपकार हो और लोग 
मूखता के गढ़े से निकल कर ब्रह्म विद्या से लाभ तथा भह्मानन्द 
को भाप्त करें, परन्तु जिस देश का दुर्भाग्य होता है, उसके लिये 
उत्तम से उत्तम वस्तुयें उपकारी नहीं होतीं। उन के लिये उत्तम 
से उत्तम उपदेश लाभदायक नहीं हो सकते। कैसे भी योग्य 
आचास्ये मिलें, उनका कल्याण दुलंभ है, जैसा कि एक कवि 
कहते हैं ।॥ 


तिही दस्ताने क्रिस्मत राचि खदज़ रहवरे कामिल | 
कि खिन्न अज़ आवे हेथां तिश्ना मे आरद सिक्न्दर रा ॥ 

जिसके भाग्य के हाथ रिक्त ( खाली ) हैं अर्थात्‌ जिसका 
भोग बुरा है, उसका योग्य मार्योदेशक गुरु से क्‍या लाभ हो 
ही सकता है जैसा कि सिकन्दर को ख्याज़ा खिजर अमृत से 
प्यासा ही लाया है | तात्पय यह कि जो आचाये के आचरणों का 
अनुकरण करता है उसी को आचार्य के उपदेश से लाभ हों 
सकता है ; परन्तु जो उसके अनुकूल न करे, उस को उच्च से उच्च 
उपदेश से भी कुछ लाभ नहीं पहुँच सकता। ऋषि ने वड़ी मबलता से 
भारत निवासियों को वेदों की शिक्षा की ओर आकर्षित किया वेदों 
का पढ़ना पढ़ना और- सुनना सुनाना आयों का परम धर्म 
बतलाया जो स्वयं वेदों को पढ़ कर और चाल बनंह्मचारी बनकर 
इस बात को सिद्ध किया कि इस सम्रय में भी बेद पढ़ सकते 
हैं सारांश यह कि जितनी रुकावटों वेदों के प्रचार के सा से थीं, 
अपनी जिहवा और लेखनी के बल से उनको दूर किया अपने 


नि 
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सत्य तप॑ और वल के व्यवहार से प्रत्येक के चित्त में वेदों के 
गौरव को बड़े २ शास्तार्थों द्वारा अर्थात्‌ सर्व साधारण में वेदों 
की प्रतिष्ठा स्थापन कर दी ; परन्तु शोक ! उन सम्पूर्ण परिश्रमों से 
भी भारत का दुर्भाग्य दूर नहीं हुआ, जिन मनुष्य के हाथ सें 
ऋषि ने वेदों के प्रचार का काम दिया था, जिन मनुष्यों से यह 
आशा थी कि यह मनुष्य वेदों की शिक्षा को सा्वजनिक करने 
के लिये पुरुषा्थ करेंगे, जिनको ऋषि ने दीन अनाथों को शिक्षा 
देने की घोषणा वेद्‌ मण्डल स्थापन करने के लिये बसीयत करते 
हुए की थी, वही मनुष्य वेदों की शिक्षा के मार्ग में रुकावट 
डालने वाले हुए, उनके निवंल मस्तिष्क में आगया कि सर्वाश 
में संसक्रत शिक्षा से भिक्षा मांगने वाले उत्पन्न होंगे। हा शोक ! 
राम और कृष्ण की सन्‍्तानों के यह विचार | क्या राम और 
कृष्ण ने अमेरिका और जापान में शिक्षा पाई थी क्‍या वह 
इच्नलिस्तान में जाकर आक्सफोर्स यूनीवसिटी में पढ़े थे, क्या 
चह भीख मांगते थे ? क्‍या वह निरे संस्कृत के शिक्षा पाये हुये 
न थे-भीष्म और द्रोण की सन्‍्तानों के यह विचार कया हताश 
करने वाले तथा शोकजनक नहीं? क्‍या अन्य मनुष्य युद्ध 
विद्या और राजनीति योरुप में जाकर सीखते थे ? गौतम और 
कणाद की सन्‍्तानों के लिये क्‍या यह विचार प्रशंसा के योग्य 
हो सकते हैं।कदापि नहीं परन्तु सन्दभाग्य को क्या: किया 
जाबे जिन्हें रुम और ऋष्ण के विचारों का भाग नहीं मिला; किन्तु 
«४ मिल ” ,और “स्पेन्सर ” के विचारों का अजुकरण 
किया है, जिन्हें भीष्म और द्रोण के भावों का अंश नहीं मिला 
किन्तु “बोनापार्ट” के जीवन चरित्र और इज्जडलेंड का इतिहास 
मस्तिष्क में घर कर गया है। जिन्हें गौतम, कणाद, कपिल 
आऋर व्यास के प्रतिष्ठा के योग्य विचार आप्त ही नहीं हुए ; किन्तु 


द्० आं० संः 
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५हकक्‍्सली” और ५टिन्डल? के भसाथों ने मस्तिप्क में डेरा जमा 
लिया है । इस प्रकार के मन॒ष्यों से वेदों के प्रचार की आशा 
करनी “वबन्ध्या के पुत्र का विवाह करना है ।” अस्तु बही 

कि जो नियमालुकूल होना आवश्यक था अर्थात वेदों की शिक्षा 
के सा में एक वहुत बड़ी रुकावट उत्पन्न हों गई। जिनके माता 
पिता धनवान नहीं, जिनके पास शुल्क देने की शक्ति नहीं, 
जिनके पास पर्याप्त सामग्री नहीं, जिससे एक सुद्दी रुपये दे सकते 
हों, उनको वेदों के पढ़ने का अधिकार नहीं | यह निर्विवाद विपय 
है कि भारतवर्ष संसार के सम्पूर्ण देशों से निधन है इसमें प्रति 
सैकड़ा एक भी धनवान नहीं । यद्यपि पहिली रुकावटों से करोड़ों 
मनुष्य वेदों के पढ़ने के अधिकारी थे। क्योंकि भारतवर्ष में 
जन्म के त्राह्मणों की संख्या दो या तीन करोड़ से कम नहीं, 
यदि अन्बेपण किया जावे तो सात या आठ प्रति सैकड़ा ब्राह्मण 
से कम इस देश में नहीं मिलेंगे। अर्थात्‌ ऋषि दयानन्द से पूर्व 
तो आठ प्रति सेकड़ा को वेदों के पढ़ने का अधिकार था तथापि 
ऋषि की दृष्टि में बेदों के प्रचार में चहुत बड़ी रुकावट थी, 
जिसके दूर करने के लिये उनसे ईंट पत्थर तक खाये, अन्त को 
विप भी खाया ; परन्तु ऋषि इस रुकावट के दूर करने में लगा- 
तार प्रयत्न करते रहे, लाखों कष्ठों और सहस्नों से घव्रड़ाकर 
इस विचार का त्यागन नहीं किया--प्राण तक दिये; परन्तु 
अपने उद्देश्य की ओर चलना वन्द्‌ नहीं किया ; परन्तु हतभाग्य 
से 'मर्ज बढ़ता गया ज्यों-ज्यों दवा की? ऋषि ने अपने उद्देश्य में 
सफलता प्राप्त की अर्थात्‌ जो रुकावटें उस समय थीं, वह दूर 
हो गई, जो लोग कहते थे कि शूद्र के कान में वेद के शब्द यदि 
चले जावें तो उसके कान में सोशा भर देना चाहिये। वही लोग 
आजकल सामान्य उत्सवों में जहाँ चारों वर्णों के मनुष्य होते 
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हुए बल पूबंक वेदों के मंत्र पढ़ने में आते हैं ; परन्तु यही रुका- 
चट जिसने प्रति सेकड़ा एक को भी वेदों के मंत्र पढ़ने का 
अधिकार नहीं यह कितना भयानक दृश्य है? क्या इसका 
दूर करना हमारा कच्तव्य नहीं, क्या ऋषि दयानन्द की आत्मा 
से उपदेश लेनेवाले क्या ऋषि दयानन्द के भावों को अपना 
भार्गोपदेशक स्त्रीकार करनेवाले मनुष्य इस रुकावट को शान्ति 
भाव से स्त्रीकार कर सकते हैं। कदापि नहीं | परन्तु बहुत से 
मनुष्य कद्दते हैं कि यह बन्धन तो कल्पना सात्र है, जब पचास 
लाख रुपया गुरुकुल में हो जावेगा; परन्तु यह विचार कैसा 
पोच और किस प्रकार की बुद्धि तथा मस्तिष्क से निकत्ता हुआ 
है कि जिसको सुनकर समभाद्गार मनुष्य के हृदय में तो वैदिक 
धर्म की अवनति का चित्र खिंच जाता है और ऐसे भोंगे [ मूर्ख ] 
मनुष्यों की बातों पर जो इस प्रकार के पोच भावों और बाल्य 
मोदनवत्‌ मस्त हैं, हँसी आती है । 
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आज-कल वहुत से मूर्ख आयेसमाजी जो महात्मा शद्वर की ' 
फिलासफ़ी, वैराग्य और धार्मिक प्रेम से अनमिज्ञ हैं। जिनके 
हृदय में न तो वेदों की श्रद्धा हु और नाहीं विचारशक्ति ह--आय: 
महात्मा शद्धराचाय के विपय में ऐसे घुरे शब्द प्रयोग करे हैं, 
कि जिनसे इनकी मूखंता और क्ुद्गता का प्रकाश होता है और 
समभदारों को भी आयेसमाज पर कलझ्ु लगाने का अवसर 
मिलता है। इसी वास्ते आवश्यकता मालूम होती है कि महर्षि 
दयानन्द की सम्मति स्वामी शद्दुराचार्य के विपय में प्रकाशित 
की जाय | जिससे लोगों को मालूम हो जावे कि स्वामी शह्ढरा- 
चाये की प्रतिष्ठा स्वामी दयानन्द के हृदय में किस प्रकार थी और 
जो ये मूर्ख आयेसमाजी उन पर कलद्ठ लगाते हैं, वह किस दृष्टि 
से देखने योग्य हैं। बहुत से लोगों का यह विचार है कि स्वामी 
शद्धराचायेजी ने कम करने का सर्वथा निषेध किया है. इस वास्ते 
वह नास्तिक कहलाने के थोग्य हैं; परन्तु ऐसे लोगों को स्वामी 
शद्भ॒राचाय की वालवोध पुस्तक तक का भी ज्ञान नहीं और न 
उन्होंने शझ्लडुरफिलासफ्री को देखा है, अन्यथा कोई पुरुष भी 
स्वामी शह्लराचाये पर यह कलझूु नहीं लगा सकता। शह्लराचाय 
अपनी पुरतक वालबोध के “साधन प्रकरण में लिखते हैं कि-- 


प्र पूर्वकांएडीदित निष्कामकर्मानुष्ठानादन्तःकरणशुद्धि- 
यंतो वंद्िकिकर्मानुप्ठानात्‌ पुए्योपचये पापक्षयात्‌ रजस्तमों 
निइचिद्वारारागढ्पनिवारणम्‌ । 


शड्राचार्थ और स्वामी दयानन्द ] २७५ 


अर्थ--अब मुक्ति की इच्छा रखनेवाले को पुरुपार्थ-सिद्धि 

|. पहुँचने 
अथात्‌ उद्देश्य पर पहुँचने के वास्ते जो अनादि अविद्या से रुका- 
वें पेदा छोती हैं, उनके दूर करने के चास्ते साधन दिखलाते हैं। 
सबसे पहले करमकाण्ड से चतलाये हुए निष्काम के अनुष्ठान से 
हृदय की शुद्धि आप्त होती है फिर बेदिक कर्म करने से पुण्क का 
उदय और पाप का नाश होता है। फिर रजोगुण और तमोगुण 
की निवृत्ति द्वारा रागद्देप की निवृत्ति होती है। जैसे वृक्ष का 
कारण बीज है, ऐसे ही रजोगुण और तमोगुण पाप के बढ़ने के 
कारण हैं। जो महात्मा इस प्रकार अन्त:करण शुद्धि के लिये 
निष्काम कम का उपदेश करता है, उसको कर्मकार्ड का विरोधी 
बतलानेवाला अपनी मूर्खता प्रकट करता है। बहुत्त से लोगों को 
मालूस तक नहीं, जो शद्लराचाये ने चसीयत के तौर पर लिखा 
है। ध्वेदोनित्यमथीयतां वढुदितं कर्मस्वन॒ुप्ठीयताम्‌ अर्थात्‌ वेद 
नित्य पढ़ो और उसके चतलाये हुए कर्मों को करो, शझ्चराचाये 
का उपदेश हसें जहाँ तक मिलता है, सब जगह निष्काम कर्म 
करने का उपदेश पाया जाता है, जहाँ आत्स-त्रोध में शह्लृराचाये 
ने वेदान्त का उपदेश किया है, जहाँ आत्म-बोध का अधिकारी, , , 
कि जिसे बेदान्त का उपदेश किया जावे उसे स्वीकार किया है ' 
जिसने कर्मकाण्ड से पाप को अर्थात्‌ मन के मैल को दूर कर 
दिया हो और जिसने चित्र की वृत्तियों को शान्तर कर दिया हो 
ओऔर जो रागादि से रहित हो । देखो आत्मबोध का पहला श्लोक-- 

“ तपोभिः क्षीणपापानां शान्तानां वीतरागिणाम्‌ | 
मुम्त्रूणां हितार्थाय आत्मबोधी विधीयते ॥ 


अर्थात्‌ जिन्होंने तपों से पापों को नष्ट कर दिया, जो शान्त 
हैं, रागह्रेपादि से शून्य हैं, मोक्त को इच्छा रखनेवाले है--उन्हीं 
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के कल्याण के लिये यह आत्मबोध लिखा जाता है। इससे स्पष्ट 
प्रकट होता है कि शह्लराचाये कर्मकाण्ड के विरोधी नहीं थे। 
जो आये समाजी अपनी मूर्खता से स्वामी शट्ठराचाय को कमे- 
काण्ड का विरोधी वतलाता है वह भूल पर है। एक दूसरा दोप 
यह भी अनपढ़ आर्यों को ओर से शद्भुराचाय के विरुद्ध लगाया 
जाता है कि उन्होंने बृहदारण्यक उपनिपद में से एक्क श्रुति 
निकाल दी है। यह दोप देहली में जो आये समाज का वापि- 
कोत्सव हुआ था, उससें शक्कर फिलासफी से अनभिज्ञ किसी 
आये ने लगाया था; परन्तु यह दोप भी भूल से ही लगाया 
गया है--वह श्रति यह है 


च आत्मनि तिष्ठन्नात्मनोन्तरो यमात्मा न बेद यस्यात्मा 
शरीर आत्मनोन्तरों यम यति सत आत्मान्तर्याम्यमृत ॥ 


यह श्रुति स्वा० दयानन्दजी ने सत्याथग्रकाश के १६७वें प्र 
पर उद्धृत की है और इसपर पता शतपथ ब्राह्मण का लिखा 
है। १४९वें काण्ड के छठे अध्याय के 2५वें ब्राह्मण ३०वीं श्रुति 
में विद्यमान हैं--स्वासी शद्धराचाय ने शतपथ का भाष्य ही नहीं 
किया, शतपथ के १४वे' कार्ड बृहदाराण्यक में जिस पर शक्कुरा- 
चाये ने भाष्य किया है--यद्यपि और सब श्रतियाँ जो इस स्थल 
पर हैं बृहदारण्यक में मौजूद हैं; परन्तु ये श्रुति नहीं--अब प्रश्न 
उत्पन्न होता है कि शतपथ की श्रति बृहदारण्यक बनानेवाले 
ने नहीं रक्खी या शह्लुराचाये ने भाष्य करते समय निकाल 
दी | अब इस बात की सिद्धि उन लोगों के ऊपर है, जो महात्मा 
शद्भूराचाये पर दोष लगाते हैँ कि वह.सिद्ध करें कि शद्धुराचाये 
के पहले यह श्रुति बृहदारण्यक में थी ; क्योंकि इस समय जिस 
कंद्र मूल बृहदारण्यक छपी हुई मिलती हैं--उनमें ये पाठ नहीं 
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दूसरे यह वात भी सिद्ध करना आवश्यक है कि शत्पथ के 
१४ काण्ड और दृहदास्ण्यक में कुछ भी अन्तर नहीं। अगर 
इस श्रुति के अतिरिक्त और भी भेद है. तो उनका मत ;विल्कुल 
गिर जाता है--जैसा कि हमारा खयाल है और जिसे हम किसी 
दूसरी पुस्तक में सिद्ध करेंगे कि उन दोनों में भेद नहीं तो उस 
दशा में यह अवश्य (मानना पड़ेगा कि ये श्रुति निकाली गई; 
परन्ठु स्वामी शह्वराचार्य पर दोप उस समय भी सिद्ध नहीं हो 
सकता--सम्भव है कि उपनिपद्‌ अलहदा करनेवाले ने निकाली 
हो अथवा शझ्डर से पूथः या पश्चात्‌ किसी ने निकाली 
हो--हमारे मित्र कहेंगे कि यतः यह श्रुति स्पष्ट नवीन वेदान्त 
अर्थात शद्भराचाय के सिद्धान्त जीव श्रह्म की एकता के विरुद्ध 
हैं। इसलिये अवश्य शहझराचार्य ने ही निकाली है; क्योंकि 
इसकी विद्यमानता में अद्वेत सिद्ध नहीं हो सकता था ऐसा कहने 
वाले संस्कृत मापा के नियम और शह्गुराचाय की महान्‌ योग्यता 
से नितान्त अनभिज्ञ हैं; क्योंकि संस्क्रत भाषा में व्यवस्था करना 
कुछ भी सुश्किल ,मालस नहीं होता--फिर शह्कराचार्य जैसे 
ताकिक विद्वान को व्यवस्था न करके निकालने की आवश्यकता 
होती--कदापि नहीं भप्रत्युत इस श्रुति को वेदान्त के शद्भुर भाष्य 
के टीकाकार बाचस्पति मिश्र ने अपनी भासती की व्यवस्था करके 
दिखला दिया है, यहाँ पर -देखनेवालों को ये श्रुति भी अद्वैतवाद के 
साथ मिलती हुई मालस होती है। शह्टूराचाय पर आल्षिप करने 
बालों को इतना भी मालूम नहीं कि उपनिपदों में इस प्रकार की 

०-4 है #ल-अ बे हल 
बहुत सी भ्रुतियाँ विद्यमान्‌ हैं कि जिनसे द्वेतवाद सिद्ध होता है 
और इस श्रुति से जितना दैतबाद निकल सकता है, उनमें 
से इसमें अधिक मालूम दोता है ; परन्तु शंकराचार्य ने 
किसी श्रुति को भी नहीं निकाला केवल अर्थों में व्यवस्था 
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करदी है अर्थात्‌ अपने अभिप्राय के अनुकुल अर्थ करके 
दिखला दिया है--हमें आय्यसमाजों की इस' भूल को देख 
कर शअ्रस्यन्त शोक होता है कि वह अपनी मूर्खता से व्यर्थ 
शंकर जैसे निष्काम वेद्क घर्म के प्रचारक और निस्स्वार्थ सच्चरितर 
विद्वान पर बजाय इसके कि उसके परिश्रम का धन्यवाद करते 
कि जिससे आप बौद्ध धर्म के स्थान में वेदिक धर्म के अनुयायी 
दृष्टि पड़ते हैं। यदि उस समय शंकराचार्य चौद्ध, जैन, पाशुपत 
ओर बाममार्ग जेंसे मतों का खश्डन करके घमम का प्रचार न 
करते तो आज वैदिक धर्म का नाम लेनेवाला कठिनता से दुष्ट 
पड़ता । खा० दयानन्दजी ने तो शंकर को पूर्ण प्रतिष्ठा से स्मरण 
किया है। परन्तु अनपढ़ और मू्खे आयेसमाजी उसको मकार 
बताते हैँ और गात्रियाँ देते हैँ क्या ऐसे क्तप्नी लोग खा० 
दयानंद को गाली नहीं देते--हम यहाँ यह सम्मति उद्धृत करते 
हैं जो खा० दयानन्द ने शंकर के सम्बन्ध में अपनी पुस्तक 
सत्यार्थश्रकाश सें लिखी है। देखो सत्यार्थम्रकाश के १९वें समुल्लास 
का शप७्वाँ पर्ठ । 

वाईंस सौ वर्ष हुए कि शझ्डुराचाये नामक द्रविड़ देशोर््पन्न 
एक ज्राह्मण ब्रह्मचये से व्याकरणादिं सब शास्त्रों को पढ़कर सोचने 
लगे कि ओहो ! सत्य आस्तिक बेद्‌ मत का छूटना और जेन 
नास्तिक मत का चलना वड़ी हानि की वात हुईं। इसको किसी 
अकार हटाना चाहिये। शह्लुराचाये शास्त्र तो पढ़े ही थे; परन्तु 
ये जैन मत की पुस्तकों को भी पढ़े थे और उनकी युक्ति भी बहुत 
प्रवल थी। उन्होंने विचारा कि. इनको किस अकार हटावें ९ 
निश्चय हुआ कि उपदेश और शाख्रा्थ करने से ये लोग हटेंगे। 
ऐसा विचार कर उज्जैन नगरी में आये। वहाँ उस ससय सुधन्वा 
राजा जो जैनियों के अ्ंथ और संस्क्रत भी पढ़ा था, वहाँ जाकर 
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वेद का उपदेश करने लगे और राजा से मिलकर कहा कि आप 
- संस्कृत और जैनियों के भी ग्रन्थों को पढ़े हो और जैन मत को 
मानते हो, इसलिए मैं कहता हूँ. कि जैनियों के परिडतों के साथ 
मेरा शास्यार्थ करा अपनी इस प्रतिज्ञा पर कि जो हारे वह जीतने- 
चाले का मत खीकार करे और आप भी जीचनेवाले का मत 
स्वीकार कीजिये--यब्पि सुधन्वा राजा जैन मत में था तो भी 
संस्कृत के मंथ पढ़ने से उसकी बुद्धि में कुछ बिद्या का प्रकाश 
था, इसलिए उसके मन सें अत्यन्त पशुता नहीं समाई थी क्योंकि 
जो चिह्ान्‌ होता है, वह सत्य असत्य की परीक्षा करके सत्य को 
अहण कर असत्य को छोड़ देता है। जब तक सुधन्वा राजा 
को बड़ा विद्वान उपदेशक नहीं मिला था, तव तक सन्हदेह में थे 
कि इनमें से कौन-सा सत्य है और कौन-सा असत्य। जब 
शह्वराचाये की ये चात सुनी तो वड़ी प्रसन्नता से बोले कि हम 
शाख्बार्थ कराकर सत्य और असत्य का निर्शय अवश्य करावेंगे । 
फिर जैनियों के परिडतों को दूर-दूर से बुल्लाकर सभा कराई, उसमें 
शक्ुराचायं का वेद मत और जैनियों का वेद विरुद्ध मत था। 
अर्थात्‌ शट्डुराचाये का मत वेद घ॒र्म का प्रतिपादव और जैनमत 
का खण्डन करना और जैनमत की शतिज्ञा और जैनियों का 
मण्डन और वेद घर्म का खसख्डन था। शाखा कई दिन तक 
हुआ। जैनियों का मत यह था कि सृष्टि का कर्ता अनादि ईश्वर 
कोई नहीं यह जगत और जीव अनादि हैं । इन दोनों की उत्पत्ति 
ओर नाश कभी नहीं होता, इसके विरुद्ध शक्लराचाये का मत था कि 
अनादि सिद्ध परमात्मा जगत्‌ का कर्ता है। यह जगत्‌ और जीव 
सिथ्या है ; क्योंकि इस परमेश्वर ने अपनी माया से जगत्‌ बनाया 
चही धारण और प्रल्॒य करता है--जीव और अपन खप्त के समान 
हैं। परमेश्वर आप ही सब जगत्‌ रूप होकर लीला कर रहा है । 
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बहुत दिन शाखार्थ होता रहा ; परन्तु अन्त को युक्ति और प्रमाणों 
से जैनियों का मत गिर गया और शझ्वराचाय का यह मत सिद्ध 
हो गया । तब उन जैनियों के परिडत और सुधन्वा राजा ने वेद 
मत को भहण किया और जैनमत को छोड़ दिया। फिर चहुत 
हल्ला गुल्ला हुआ और सुधन्वा राजा ने दूसरे अपने मित्र और 
सम्वन्धी ग़जाओं को लिखकर शह्लुराचाये कराया परन्तु जैनियों 
के हार जाने से सब हार गयें। तत्पश्चात्‌ शक्कुराचाये के कुल . 
आर्यवत्त में घूमते का प्रवन्ध सुधन्वा आदि राजाओं ने कर 
दिया और उनकी रक्षा के लिये नौकर भी साथ कर दिये। इसी 
समय से सबके यज्ञोपवीत होने लगे और वेदों का पठन-पाठन 
भी चला। दस वर्ष के भीतर समस्त अर्यावत्त सें घूम-घूमकर 
जैनियों का खण्डन और वेदों का मण्डन किया। इत्यादि 

इसके आगे स्वा० दयानन्द सरस्वती शक्कर के मत के 
सम्बन्ध सें लिखते हैं--.अब इसमें विचारना चाहिये कि जो जीव 
ब्रह्म की एकता जगत्‌ मिथ्या शझ्कुराचाये का निज मत था, वह 
अच्छा मत नहीं और जो जैनियों के खण्डन के वास्ते उस 
मत को स्वीकार दिया तो कुछ अच्छा है | हमारे पाठक 
स्वा० दयानन्द ने शह्डराचाये को वेदों का प्रचारक, आस्तिक 
ः धर्म का प्रचारक, सब शास्त्रों का पढ़ा हुआ, वड़ा विद्यन्‌ उपदेशक 
स्वीकार किया है; किन्तु मूखे आयेसमाजी उसको भक्कार, और, 
उपनिपदों सें श्रुति निकाल देनेवाला बतलाते हैं। हम हैरान हैं 
कि हम खा० द्यानन्द की सम्मति को मानें या इन मूखे और 
प्रसिद्धिग्रेमी आयों की सम्मत्ति को सत्य सममें। यह खा० 
दयानन्द परम विद्वाव और वैदिक घर के प्रचारक थे और वे 
शद्भुर फिल्लासफी को जानने के कारण उनके गुणों से भी परिचित. 
थे--इसलिये उनकी सम्मति को ग्रहण करना ठीक है। वततमान 
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देर्शा में आवसभाज चहुत से सिद्धान्तों में स्वा० दयानन्द के 
सिद्धान्तों से बाहर निकलकर सम्पदायों की आकृति सें आ गया 
है, जिसकी चिकित्सा इस समय होना सुगम हे; किन्तु पश्चात्‌ 
बहुत ही ऋटिन झींगा । ऋसल बात यह | कि शहुरायाय की 
परिभाषाओं से लोग अनमिल हैं. अन्यथा स्था« दयानन्द और 
शहराचाय के सिद्धान्तों में बटत ही कम अन्तर है। यथा शह्ह 
जगन्‌ को समिथ्या कहते है, जो जेनियों के जगत को मिथ्या 
बतलाने के मुक़ाबिल रै- इसका अर्थ यह है कि जैनी लगत्‌ को 
ध्नादि मानते है, शदराचाये जगत को प्रकृति का विकार मानते 
ए--जिसे आयज्तमाज प्रकृति कइता है, उसे शद्गस्माया कहते है 
मानों परमेश्वर ने प्रकृति से जगव को बनाया है--बह स्वा० 
शदुरायाबय का सिद्धान्त है-यही स्था० दयानन्द का सिद्धा 

है कि परमेश्वर ने जगन को प्रकृति से बनाया हैँ । रहा जीव ब्रह्म 
की एकता, इससे शऊराचाय का क्‍या पअभिप्राय है ? इसकों हम 
किसी देसरों जगह पर दिखलायेंग। यदाँ पर उसके दिखाने 
का अचसर नहीं; क्योंकि ये विपय पहुविवादार्पद है और 
ट्रेक्ट की जगह कम है। वाफ़ी रहा यह कि स्वामी दयानन्द 
तीन काण्ड चेद के मानते हैँ, ऐसा ही शक्कुराचाय का मत है। 
स्थामी दयानन्द ज्ञान से भुक्ति मानते है, ऐसे ही शझूराचाये 
स्वामी दयानन्द कर्म अन्तःकरण की शुद्धि स्वीकार करते हैं। ऐसे 
ही शझराचार्य के दिल में स्वामी दयानन्द कहते हैं वेद का पढ़ना 
आयो का परमधर्म है, चैसे ही शद्वर कहते हैं. कि “वेदों नित्यम- 
धीयताम्‌ । इत्यादि” इसमें सन्देंद्र नहीं कि इस समय जो 
शहुराचार्य के चेले नवीन वेदान्ती हैं, उन्होंने शब्गुराचाय के मत 
को ऐसा विगाइ रक्‍्खा है कि जो लोग शक्कर की पुस्तकें न पढ़ 
कर उन लोगों की कहाव॑तें सुनते है| उनके दिल में बहुत दी 
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दोष शद्भर फ़िलासप्री में मालूम होते हैं; परन्तु आयेससाजियों 
के चाल व्यवहार को देखकर लोग स्वामीजी पर दोष नहीं लगाते। 
अभी तो स्वामीजी को मरे केवल सत्रह वर्ष बीते हैं। जिसमें 
आयेसमाज स्वामीजी के सिद्धान्त से बहुत दूर निकल गया है, 
आगे को न मालस क्या होगा ! जब शह्वर की तरद वाईस सौ 
वर्ष व्यतीत हो जायेंगे तब देखना कि आयेसमाज की क्‍या 
दशा होंगी ? इसलिये आयेपुरुषों का काम है कि अभी से इस 
रोग को दूर करने का प्रयत्न करें। अन्यथा भारी हानि उठानी 
पड़ेगी । जिस अकार बालत्रह्मचारी परोपकारी शह्लुराचाये को 
लोग उलटा समभ रहे हैं, ऐसे ही वालमह्मचारी परोपकारी स्वामी 
द्यानन्द के परिश्रम का परिणाम निकलेगा। 


जप पल १०८ छ 
र्‌ ओह किट4+- 


अक़ल के अन्धे गांठ के पूरे 


जो लोग संसार में ठगी का पेशा करते हैं, यह सुच॒ह ही 
इठकऋर किसी देवता से प्रार्थना किया करते हैं, कि हे सहादेव 
भोले | अक़ल का अन्धा गांठ का पूरा भेज | इससे पहिले कि 
संमार में अक़ल का अन्धा और गांठ का पूरा आदमी मालूम 
करें, वाद अपने देवता को ही भोला वना देते *ै--भोले के अर्थ 
अक्ष वा अक्नल के अन्ध के ह--दसरी ओर जो लोग व्यमि- 
चारिगा बुद्धि रखते हूं, वर अपने देवताओं को भी व्यभिचारी वना 
देते € | यदि किसी को इस वात का पता लगाना स्वीकार हो, 
कि कौन 'अफल के अन्य और गांठ के पूरे हैं तो वह मूर्तिपूजक वा 
दिन्द्र धर्म सभा के लोगों को दन्ब लें। उन्हें अच्छी तरह से 
मालूम ही जावगा कि उनसे बढ़कर अक्नलल का अन्धा और 
गांठ का पूरा मिलना सुश्किल ह। आप .कदाचित्‌ प्रश्न करें कि 

तुम्दारे पास क्‍या प्रमाण हे कि ये लोग अक़ल के अन्ये और 
गांठ के परे हैँ। इसका उत्तर यह हैं कि इन लोगों को सित्र, 
शत्रु का तनिक भी ज्ञान नहीं अत्युत अपनी जिह्ठा से अपने 
कार्यों से अपने-अपने देवताओं की निन्‍्दा करते हुए शर्म नहीं 
खाने ; बल्कि उस पर अभिमान करते हैं कि कृष्ण के उपासक 
गोपालसहम्मनाम का पाठ करवे हुए कृष्ण को चोर और जारों 
का सरदार वतलाने हैं--जैसा कि लिखा है । 

चोरजारशिखासणि--- 

गोपाल जो कृष्ण हैँ वह स्त्रियों का यार है और चोरों और 

जारों का सरदार है-राथा ”ण को मन्दिरों में नचा-नचाकर 


किन 2. 
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महात्मा कृष्ण पर व्यमिचार का दोप लगाते हुए भी इसको धर्म 
ही समभ रहे हैं--यदि उनसे पूछें कि राधा कृष्ण की स्त्री तो 
थी ही नहीं. और नाहीं कृष्ण से राधा का विवाह होने का कोई 
प्रमाण ही मिलता है। क्या अकेली राधा को ही लेते हैं, नहीं-नहीं 
ललिता, विशाखा इत्यादि । असंख्य नाम पुकारे जाते हैं। ऋष्ण 
को साखन चोर अपनी जवानों से कहते हैं। चीरहरुणलीला तो 
असिद्ध हँ--निदान वह कौन-सा दोप दे, जो महात्मा कृष्ण जैसे 
योगिराज पर नहीं लगाते | चिप्णु को जालन्धर देत्य की ख्री 
बुन्दा से व्यभिचार करके उसके पातित्रतधर्म का नाश करनेवाला 
कहते हैं और उसके श्राप देंने से विष्णु शालि्राम का पत्थर हो 
जाना और' विष्यु के श्राप से बुन्दा का तुलसी हो जानां जिसका 
वर्णन कार्त्तिकमाहात्य्य और पद्मपुराण में सविस्तार लिखा हुआ 
है, जिस कथा के कारण तुलसी शालिम्राम की पूजा और विवाह 
का पौराखिकों में प्रचार है । आज तक तो हर एक पौराणिक इस 
कथा को सच मानता था; परन्तु वायू केदारनाथ घीं० ए० 
वकील मंत्री पौराणिक हिन्दू सभा आगरा ने आयेसमाज के 
तीस प्रश्नों के उत्तर में जो उन्होंने इश्वरानन्दगिरि से दिलवाये 
हैं, इस कथा को मिथ्या माना है। क्योंकि उन्होंने लिखा है कि 
विष्णु ने जालन्धर की स्त्री बन्दा से व्यभिचार नहीं किया-- 
जब विष्णु ने व्यभिचार किया तो उसको बृन्दा ने श्राप भी नहीं 
दिया होगा । क्योंकि आप तो किसी बुरे कर्म के कारण ही 
मिला करता है। जब श्राप नहीं दिया तो विष्गतु शाल्निग्राम पत्थर 
किस तरह होंगे और बुन्दा को भी शाप नहीं हुआ -होगा- तो 
वह तुलसीं किस प्रकार वनी होगी। यदि हम लाला फेदारनाथ 
के लेख के अनुकूल बृन्दा का पांतिब्रतघम नाश न करना प्रामा- 
शिक मान लें तो तुल्लसी शाल्िम्राम . की पूजा को जड़ ही. उखड़ 
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जाती है। क्योंकि इस पूजा की जड़ ही इस ज्यभिचार पर रक्खी 
गई है--और वहुत से अकल के अंधे कद्दने लगते हैं कि पुराण 
वालों ने अलक्वार से यह दिखाया है कि यदि विष्णु भी व्यमि 
चारी हो तो पत्थर हो जायगा-ऐसे लोगों को सोचना चाहिए 
कि यदि उनकी बात को सच मान लिया जाबे तो अथम तो 
छुलसी, शालिग्राम की पूजा और विवाह जिसको हिन्दू पौराणिक 
लोग कर रहे हैं, सर्वथा नि्मृंल हो जावेगा | दूसरे विणएु को 
तो व्यभिचार के कारण शाप मिला ; परन्तु वृन्दा ने क्या अपराध 
किया था, जो उसकों शाप मिलना वतलाया जाता है| इसी तरह 
माकण्डेय पुराण के द्वारा जो हयम्रीब अर्थात्‌ घोड़े के शिरवाले 
अवतार की कथा प्रचलित हुई है उसमें विण्णु का शिर कटनां 
लिखा है, जो पौराणिक चाहे हयग्रीव की कथा निकालकर देख 
लें ; परन्तु लाला केदारनाथ ने इसको अशुद्ध वतलाकर मार्कण्डेय 
पुराण और हयम्रीव अचतार का भी खण्डन कर दिया। इस 
तरह पर पौराणिक लोगों ने जो निन्‍्दा अपने देवताओं की 
पुराणों में की है, अक़ल के अन्धे और गांठ के पूरे लोग रात-दिन 
सुनते हैं ; परन्तु सिवाय सत््‌ बचन महाराज के एक शब्द भी 
नहीं कहते । किस तरह उनकी अक्नल की आँखें अन्धी हो रही 
हैं और गांठ का पूरा समझकर टकेपंथियों ने भेड़ियाचाल्न में 
डाल्न रक्‍खा है। उनमें से जो लोग निस्वार्थ हैं, वे शास्तज्ञान और 
बुद्धि से शून्य हैं--और जो लोग शिक्षित एवं बुद्धिमान हैं, उन्हें 
स्वार्थ और प्रतिष्ठा के विचार नें दबा रक्खा हैं। यदि कोई* 
निःस्वार्थ आदमी पढ़ा लिखा भी है और उनकी चालों से भी 
विज्ञ हैं तो यह चिरादरी के भय के मारे चूँ. नहीं कर सकता ; , 
क्योंकि अक़ल के अन्धों और गाँठ के पूरों की बिरादरी स्वार्थ 
परत: के हाथ कठपुतली का काम दे रही है। जब तक इन कठ-' 
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पुतलियों में विद्या की जान न पड़ जाबे तब तक इनका नाम 
अक्लल के अन्त्रे और गाँठ के परे बहुत ठीक है। हम यहाँ एक 
कहानी सुनाते हैं । 

एक वार किसी राजा के नवयुवक् लड़के के चिचार में हुआ 
कि शुरू के बिता ज्ञान नहीं हों सकता और ज्ञान के चिना मुक्ति 
नहीं हो सकती, इसलिये गुरु बनाना चाहिए, मंत्रियों से पूछा 


० 


कि बड़े महाराज का गुरे कौन था ! उन्होंने उत्तर दिया कि 
महाराज पं० विद्यानिधि जी महाराज के गुरू थे, जो बहुत बढ़े 
सहात्मा इस देश में गिने जाते थे । 
राजा--तो हम भी उन्हीं को गुरु वनायेंग । 
मंत्री--महाराज ! उनको तो देवलोक गये आज 2१० चर्ष 
हो गये । 
राजा--उनके कोई लड़का है था नहीं ? 
मंत्री--उन्का लड़का तो सरकार की अवस्था का है] 
राजा--बस हम उसको गुरु बनायेंगे। उसके पिता हमारे 
पिता के गुरु और वह हमारे गुर ) तत्काल मंत्री कुछ मनुप्यों 
के सहित जायें और परिडतजी को बड़ी प्रतिष्ठा के साथ कचहरी 
में ले आये | हि 
मंत्री--“जैसी आज्ञा हो वैसा ही किया जायगा” | यह कह 
कर परिडितजी को लेने के बास्ते चल दिये और पंडितजी के पुत्र 
से राजा की आज्ञा को निवेदन कर दिया। पं० विद्यानिधि का 
पुत्र ऐसा मूर्ख था कि और ब्राह्मणों ने हँसी से उसका मास 
” निरक्षर भट्टाचार्य रख लिया था; किन्तु वह इस नाम से बहुत 
प्रसन्न होता था ; क्योंकि पंडित चनना चाहता था और परिश्रम 
करना नहीं चाहता था। वह अपनी निबुंद्धिता से भट्टाचार्य से 
. निरक्षर भट्टाचाये को वहुत बढ़ी उपाधि समझता था--जब उसे 
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मंत्री महाशय ने राजा की आज्ञा सुनाई तो वह दही चिडड़े खा 
रहा था। राजा साहब की आज्ञा सुनते ही तत्काल वह हाथ मुँह 
घोकर मंत्री महोदय के साथ चल दिया। मार्ग में बह सोचता 
गया कि राजा साहब को सन्त्रोपदेश की जगह क्‍या उपदेश करे। 
उसे केवल दो ही शब्द याद थे एक तो “श्रीगणेशायनमः” दूसरा 
“आयुष्मान भव” परन्तु अर्थ उनके भी मालूम न थे केचल 
यह सालस था कि एक तो पालागन वा प्रणाम के उत्तर सें कहते 
हैं-दूसरा किसी कार्य के प्रारम्भ में कहते हैं, जिस समय वे 
शजा साहच के पास पहुँचे दो उनकी निम्न प्रकार वातचीत 
होना प्रारस्भ हुई । 

राजा साहब--परिडत जी महाराज ! प्रणाम करता हूँ । 

परिडतजी--/“आंयुष्मान भव” इस संस्कृत के वाक्य को 
सुनकर और ये सममकर कि ये विद्यानिधि के पुत्र हैं अवश्य 
भारी पंडित होंगे, राजा साहब को विश्वास हो गया कि ये संस्कृत 
के बड़े परिडत हैं, उनसे गुरुमंत्र लेने की प्राथना की । परिडतजी 

. के पास संस्कृत का केवल एक वाक्य शेप रह गया था, गुरुमंत्र 

के स्थान पर उसी का उपदेश कर दिया अर्थात्‌ “श्रीगणेशाय- 
नमः” याद करा दिया और कह दिया कि जिस किसी को गुरु 
के वाक्य में श्रद्धा नहीं होती, वह नास्तिक और नीच योनि में 
जाने के योग्य होता है । 

राजा साहब्र--गुरू मह्दाराज ! इस मंत्र का अर्थ क्या है ? 

परिडतजी--मनमें सोचने लगे कि क्‍या बतलायें। दही 
चिउड्ढे जो घर में अभी खाये थे, वही याद आ गये। राजा साहब को 
श्रद्धालु और मूर्ख अर्थात्‌ 'अक्ल का अन्धा और गांठ का पूरा 
सममकर वतला दिया कि श्रीणेशायनमः का अर्थ दही चिउडा 


है। राजा साहब ने इस गुरुवाक््य को सत्य ,मानकर श्रद्धा से 
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दिल में घारण कर लिया और गुरुजी को वहुत-सा धन दक्षिणा 
ड्वेकर विदा कर दिया। थोड़ी देर में काशी का एक परिइत राजा 
साहब से मिलने आ गया ओर राजा साहव से कहा कि में 
व्याकरण और दूसरे शात्रों का पंडित हैँ, आपको जो कुछ संदेह 
हो उसको दूर कर लीजिये । 

शजा साहब--पंडितजी महाराज ! 'श्रीगणेशायनमः चेदमंत्र 
के क्‍या अर्थ है ? 

काशी का पंडित--यह चेद का मंत्र नहीं, इसके अर्थ यह ऐ-- 
धणः कहते हैं गिरोह” को ईश” कहते हे. 'माल्िकः को 
सम: के अथ सत्कार करना और “आय” चतुर्थी विभक्ति का 
चिह्द है, इसके अर्थ हुए गिरोह के स्वामी को नमस्कार करता हैं । 

राजा साहब पंडितजी को वाणी स दही चिड॒डे के स्थान में 
गुरुजी के उपदेश के विरुद्ध दूसरे अथ्थ सुनकर कि वेदमन्त्र नहीं, 
बहुत ही अप्रसन्न हुए और मनमें सोचा कि शुरुजी का कथन 
तो मिथ्या दो ही नहीं सकता, यह पंडित झूठ बोलता है । आज्चा 
दी कि इस भूठे पंडित को जेलखान में ले जाओ। इस अक़ल 
के अन्ये और गाँठ के पूरे राजा के मिलने को काशी के बहुत से 

पंडित आये ; परन्तु गुरुजी की कृपा से सब को इनाम और 

भेंट के स्थान में जेलखाना नसीय हुआ | थोड़े ही समय में प्रसिद्ध 
हो गया कि इस राजा के दरबार में कोई पंडित श्रीगणेशाय नमः? 
का अथ ही नहीं कर सकता। जब ये खबर काशी में पहुँची कि 
इस शब्द के अथ करने में इतने पंडित अकृतकार्य होकर जेल 
में चले गये तो काशी सें भी यह संवाद चहुँ ओर फेल गया । कोई 
कुछ ख्याल करता था और कोई कुछ | अन्त में एक बुद्धिमान 
परिडित ने कहा कि ज्ञात होता है कि राजा तो मूर्ख है, किसी 
ने जाल में डाल दिया है। अच्छा में जाकर 533 खोलँगा । 
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पंडितजी काशी से चलकर राजा के नगर के किसी वाग़ में आ 
ठहरे और माली आदि लोगों से इस चात का पत्ता लगा लिया 
कि राजा का गुरु कौन हैं और सीधे गुरुजी के मकान पर पहुँचे 
और उनकी प्रशंसा करके कहा कि महाराज आपके पास पढ़ने 
के लिये आया हूँ, निरक्षर भट्टाचाय जी महाराज ने कहा कि मुमे 
फुससत कम मिलती है। पंडितजी ने कहा कि अच्छा महाराज 
“ओीगणेशायनम:” का अर्थ वतला दीजिये--मैंसे सुना है कि 
उसका अर्थ तो किसी को आता नहीं। राजा साहब ने बहुत 
से परिछत अर्थ न जानने के कारण कैद कर दिये हैं। और भी 
बहुत से खुशामद के शब्द कहे, जिससे निरक्षर भट्टाचार्य को 
विश्वास हो गया कि ये भी मूर्ख आदमी है। उसने कहा कि 
“आरीगरशेशायनमः” का अर्थ है “दही चिउड/” परिडत सुनकर 
हैसन हो गया और कहा कि महाराज ! मैंने सुना दे कि आप 
राजगुरु हैं। निरक्षर भट्टाचार्य ने अभिमान से कहा कि हम तो 
महाराज के खान्दानी गुरु हैं । 
परिडत--तो कया सहाराज को भी आपने यही अथ बत- 
लाये हैं ९ 
निरत्तर भद्टाचायं--निस्सन्देह यही ठीक अथ हैं. और यही 
बतलाये हैं | 
इसके पश्चात्‌ पण्डित श्रणाम करके वहाँ से चला गया और 
महाराज से मिला। राजा ने उससे भी “श्रीगणेशाय नमः” का 
* अर्थ पूछा । परिडतडी ने कहा कि महाराज ! इसके अथ तो मैं 
पीछे से बताझँगा, मुझे आपसे कुछ प्राथेना करनी है। 
राजा--कहिए, आप क्या कहना चाहते हैं 
परिडत --मेरी प्रार्थना यह है कि आप बड़े राजाधिराज 
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प्रतापी और धर्मात्मा हैँ, आप कुछ थोड़ा-सा व्याकरण पढ़ लें 
तो राजसूययक्ष करने के योग्य हो जायें । 

राजा--बहत अच्छा, में गजसयवत्ष अवश्य करूँगा आर 
उसके लिये कुछ शाल भी पढ़ गा। पसिद्त ने लघ-कॉमुदी व्या- 
करण कुछ कीप और काशिका पढ़ा, कालीन शब्दों के ऋअर्थ 
समभने योग्य कर द्विया। जब राजा को धातु अन्चय और 
शब्दार्थ का ज्ञान हा गया तो पंटिन से कहा कि महाराज अब 
आप अपन “श्रोगणशाय नमः” का अब पूछिए। राजा ने कटा 
चतलाइये । पंडित ने 'ददी चिउद़ा' अथ बतलाया | राजा न कहा 
कि महाराज अब तो बह सगवी चली गई क्या अब भी मुके 
अक्वल का अन्चा और गांठ का पूरा सममने हैं, तत्र पंदित ने 
कहा कि फिर आपसे इतन पॉडित क्यों केद कर रकख हूं !स्जा 
ने कहा कि महाराज ! अविद्या के कारण अपराध हुआ । 

ठीक यही दशा आगरे की घमसभा के सभासदों ने कर 
दिखाई | आयसमाज के प्रश्नों के उत्तर क्या दिये, अपने पुगगणों 
की दुदंशा कराइ, जो हिन्दू धमंसभा की घुनियाद है । जिस 
ईश्वरानन्द ने आपके शालिप्राम और तुलसी की पूजा और 
विवाह को मिथ्या सिद्ध कर दिया, जिसने ही शाह अवतार को 
मिथ्या सिद्ध किया--लिंगपुराण, शिवपुराण सबको रही ऋर 
दिया, आपने अफक़ल के अन्धे और गांठ के पूरे राजा की भाँति 
उसको विजयपन्र लिख दिया और ये न सोचा कि आप ही मुददई 
ओर आप ही विजयपन्न देनेवाले जज बन गये। यद्यपि लाला 
केदारनाथजी बी० ए० वकील होने के कारण इस वात को समझ 
भी गये हों; परन्तु पक्तपात का चश्मा आँखों पर लगा हआ 
था--चह्‌ सत्य और असत्य का विचार क्‍यों होने देते ? जिस 
प्रकार वह अक्लल का अन्धा और गांठ का पूरा राजा मिथ्या 
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कहनेवाले को शुरू मान कर सत्य बतलानेवालों को कैद करता 
था| यदि हिन्दू धर्मसभा के सभासद्‌ ज्ञानशून्य होने के कारण 
और निदुद्धिता के कारण विजयपत्र दे दें तो हम ही क्‍्या-- 
हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि जबकि बाबू केदारनाथजी वी० 
ए० एक योग्य वकील धर्मसभा में सम्मिलित हैं तो तुम्हारा 
धर्मसभा के सभासदों को कम अक़ल कहना किस अकार ठीक 
हो सकता है ? इसका उत्तर यह है कि हम तो उन्हें कम अक़ल 
कहना नहीं चाहते ; परन्तु जब वे स्वयं ही कम अक़ली का दावा 
करते हैं तो हम क्‍या करें ? हमारे बहुत से मित्र कहेंगे कि उन्होंने 
कस अक़ली का दावा कब किया है, उसका उत्तर यह है कि 
सनातनधर्स का दावा है कि प्रतिमापूजन कम अक़लों के लिये 
या पुराण स्त्री, शूद्र कम अक़लों के लिये बनाये हैं, अब जो 
अपने आपको प्रतिमापूजन और पुराण की शिक्षा के अधिकारी 
सममते हैं तो वह महात्मा चाणक्य के कथनानुसार कम अक्ल्ी 
का दावा कर रहे हैं। देखो चाणक्यनीतति 


लक 


( ८ ) जेनी पणिडतों से प्रश्न 


(१ ) जिस मुक्ति के वाम्ते आप जन घन को ग्रहण किये हुए हूँ, 
बह जीव का स्वाभाविक गुण है या नेमित्तिक ? अगर स्वाभाविक 
घमं हू तो इसके लिये जन धमं की क्‍या आवश्यकता है ? बरदि 
नैमित्तिक धर्म है तो उसका निमित क्या है ? 

(२) भुफ्ि नित्य है या अनित्य यदि नित्य है तो उसका 
किसी कारण से होना किस प्रकार सस्भव है ? क्योंकि नित्य की 
तारीफ ( लक्षण ) ये है जो किसी कारण से उत्पन्न न हो। यदि 
अनित्य है तो उसका अनन्त होना बन नहीं सकता क्योंकि शाप 
में ऐसी कोई वस्तु नहीं, जिसका आदि हो और अन्त न ही | 
क्या किसी जेनी ने एक किनाराबाला दरिया या एक सीमावाली 
वस्तु देखी दे ! 

(३ ) जन धम में सष्टिकर्ता तो इश्वर को मानते ही नहीं 
जिस परमाणु मुदगल या भूतों के स्वभाव से सप्टि की उत्पत्ति 
स्वीकार करते है, वह स्वभाव से गतिवाला है. या गति शून्य ! 
यदि गतिवाला दे तो संयोग परमाणुओं में हा नहीं सकता ; क्योंकि 
सब की गति वरावर होने से जो द्रस्यान में फासला है, यह चना 
ही रहेगा। यदि गति शून्य स्वीकार करें तो भी संयोग नहीं हो 
सकता। अतः कोई वस्तु बन नहीं सकती | 

(४) क्या जेन धर्म के वे आचाये जिन्होंने जेन धर्म के 
शास्त्र लिखें हैं । राग से रहित थे या रागवाले यदि राग से रहित 
थेतो उन्होंने शासन कैसे चनाये ? यदि रागवाले थे तो उनके 
बनाये अंथ किसी तरह प्रमाण हो सकते हैं ९ 


बज 
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(४) आप लोग जो जगत्‌ को अनादि मानते हैं तो जगत्‌ 
प्रवाह से अनादि है. या स्वरूप से ? यदि प्रवाह से अनादि है तो 
उसका कारण क्या है। क्योंकि कोई प्रवाह विना कारण हो नहीं 
सकता। यदि स्वरूप से सानते हैं तो विकार क्‍्योंकर हो सकते 
हैं क्योंकि विकारों में पहिला विकार “पेदा होना” है। तो जो चीज 
पैदा ० च. पर फोई बे 
पैदा होती है, वो ही बढ़ती है। ऐसी कोई वस्तु बतल्ाओ जो पेदा 
न हो और बढ़ती हो | 

(६ ) जो कर्म का वन्धन अनादि है, उसका अन्त किसी 
प्रकार हो सकता है ? क्योंकि अनादि वस्तु के द्ोनों किनारे नहीं 
हो सकते । जिसका एक किनारा है, उसीका दूसरा भी होना 
आवश्यक है| 

जीव जो कर्म करता है, उसका फल्ल देनेचाला तो आप मानते 
ही नहीं और यह नियम है कि जो जिससे पैदा होता है, वो उससे 
निवन्ध होता है. और निरनल किसी सवल को बाँध नहीं सकता। 
अतः कर्म का फल किस तरह होता है । 

(८) जो इृष्टान्त शराब वग्गेरह के पीने में नशा आने का 
दिया जाता है वो संही नहीं क्योंकि शराब द्वज्य है और पीना कर्म 
है। वह नशा शराब द्रव्य का न कि पीने के कर्म का । अगर पीने 
के कर्म का फल कहों तो पानी पीने में सी नशा होना चाहिये 
क्योंकि पीना कर्म इस जगह भी है। 

(६ ) इसमें क्या प्रमाण है कि जैन शात्रों को जैनियों के 
आचार्यों ने लिखा है ? कथोंकि आज जैन आचाये अत्यक्ष लिखते 
हुए तो नजर नहीं आते। जब ग्रत्यक्ष नहीं तों अनुमान किस 
तरह हो सकता है। अगर प्रत्यक्ष और अज॒मान दोनों न हों तो 
शब्द प्रमाण हो ही नहीं सकता। पस जैन शार्तरों के बनानेवाले 
कोई आचाये नहीं | 
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(१० ) जैन लोग जिस अत्यक्ष को अ्रमाण मानते हैं, वह 
किसी द्रव्य का हो ही नहीं सकता ; क्योंकि हर एक चीज़ की छ. 
सिफ़्त होती हैं। प्रत्यक्ष एक तरफ के शुरणों का होता है। जेसे 
शक किताब को जब देखते हैं. तो उसके रूप और परिमाण का 
अत्यक्ष होता है। जब किसी दीवार को देखते है. तो भी रूप और 
एरिमाणु का प्रत्यक्ष होता है। तब किस तरह कह सकते हैं. कि 
यह रूप किताव का है और यह दीवार वग्नेरह का ? 

(११) जैन लोग जिस जीव को मानते हैं, उसके होने में 
क्या प्रमाण है ? क्‍योंकि जीव रूप नहीं जो आँख से दृष्टि आये। 
रस नहीं जो रसना से मालूस हो, जेनमत का जीव साधित नहीं 
हो सकता ! 

( १२ ) जेन लोग जिन इन्द्रियों से देखकर इश्वर को जगत्‌ 
कर्ता मानना चाहते हैं, तो इन इन्द्रियों को किस भ्रमाण से साबित 
करते हैं। क्‍या इन्द्रियों का प्रत्यक्ष होता है ? जवाब मिलता है 
नहीं। अनुसान होता है. क्योंकि अलनुसान में व्याप्ति का होना 
लाजमी है । जिसका तीन काल में अत्यक्त न हो उसकी व्याप्ति 
नहीं और जिसकी व्याप्ति न हो अनुमान नहीं हो सकता। अतएव 
जेनियों को इन्द्रियों के अस्तित्व से इनकार करना चाहिये । 

(१३ ) जेन लोग जिस सप्तभड्जी न्याय को लेकर ईश्वर को 
अस्तिता के सम्वन्ध में पेश किया करते हैं, अगर उसी सप्तभद्गी 
न्याय को तीथह्ूरों के सम्बन्ध में इस्तेमाल किया जावे तो उसका 
नतीजा बतलाइये । 

(१४ ) धम गुण है, कम है, स्वभाव है क्योंकि आप उस 
को एक पदवी पदार्थ मानते हैं, जिससे द्रव्य, गुण कर्म वरेरह 
हो सकता है। वह नित्य है या अनित्य ? 

( १५ ) शरीर से अलाहिदा कभी जीव रहता है या नहीं ९ 
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अगर रहता है तो किस परिमाणवाला होता है अर, मध्यम, 
या विज्ञु ! 

(१६ ) कया एक ही वस्तु में दो विरुद्ध धर्म रह सकते हैं 
था नहीं ? जैसे सर्दी व गर्मी | अगर नहीं रह सकते तो सप्तभद्गी 
न्याय की समाप्रि ; अगर रह सकते हों तो उसकी मिसाल दो । 
अगर मिसाल नहीं तो उसको न्याय किस तरह कह सकते हो । 

( १७ ) जिसकी उपासना की जाती है, उसके स्व गुण 
आते हैं. या कोई-कोई । अगर सब ( गुण ) आते हैं तो मूर्ति पूजन 
के साथ जड़ता आना लाजिमी है । जहाँ जड़ता और चेतन्यता दो 
शामिल हो जावे, उप्ते अधिया कहते हैं। अगर कोई शुण आता 
है तो उससें न्याय चतलाइये कि किस नियम से आता है। 

( १८) क्या जीव और अजीव जिन दोनों पदाथों को आप 
स्वरीकर फरते हैं, इनको सप्तमज्ञो न्याय से प्रथक्‌ मानते है। 

( १६ ) पाप व पुण्य को तमीज करने के वास्ते आप किस 
कसौटी को मानते हैं। वह कसौंटी किसी आचाये ने वनाई है 
या अनादि काल से चली आती है। 

(२० ) आपके जोवों की संख्या अनन्त है और काल भी 
अनन्त है। जीवों की तादाद में कमी नहीं और जो जीव मुक्त 
हो जाता है ( लौटता नहीं ) गोया जीव की तादाद कमी खतम 
या बहुत कम तो न दो जायगी, जिससे स्॒ष्टि का सिलसिला 
खतम हो जावे ; क्योंकि जिसमें आमदनी न हो, ख्चो हो, उसका 
दिवाला निकलना आवश्यक है। 


स्वामी दयानन्‍्द ओर वृक्षों में जीव 


आज कल्ञ वहुत से लोगों को यद्द विचार है कि स्वामी 
दयानन्द ने वृक्षों में जीव का होना मात्र माना है अर्थात्‌ बृत्षों 
को जीव का शरीर साना है। हम पिछले अड्डों में दिखा चुके हैं 
कि महात्मा गौतम ऋषि वृक्षों को शरीर नहीं मानते ; परन्तु 
कतिपय मनुष्यों के विचारानुकूल स्वामी दयानन्द्‌ इत्षों को शरीर 
मानते हैं। अब वह दोनों ऋषि माननीय तथा वैदिक सिद्धांतों 
के जानने और मानने बाते हैं, वरन्‌ स्वासी दयानन्द ने अपनी 
पुस्तकों में महात्मा गौतम जी के लेख को प्रमाणिक मानकर सत्य 
की खोज के लिये उनके अमाण दिये हैं, जिससे कि स्पष्ट अकट 
होता है कि स्वामी दयानन्द गौतम जी को अपनी अपेक्षा अधिक 
प्रमाणिक मानते थे। दूसरे स्वामी दयानन्द ने गौतम जी के 
लेखों में मिलावट होना भी नहीं सिद्ध किया। ऐसी दशा में यदि 
इन दोनों ऋषियों के सिद्धांतों में विधि मिले तो इनमें से किसी 
एक को वेद के अनुकूल अथवा प्रति कूल बताना बहुत दुष्कर है। 
परन्तु अब जब कि वृक्ष योनि होने में दो ऋषियों के सिद्धांतों 
में हमारे बहुत से आयों के कथनालुसार विरोध दीखता है, हमारा 
घममं हमें वाध्य करता है कि इस विषय का अनुसंधान करें। 
जिस समय हम स्वामी दयानन्द के मन्तव्य तथा आये उपदेश 
रत्-माला को विचार पूर्वक देखते हैं. तो उससें तो इस विपय 
का कोई वर्णन नहीं मिलता, जिससे पता चलता है कि स्थामी 
द्यानन्द ने इस विषय को कोई विपेष दृष्टि से नहीं देखा और 
* नहीं किसी स्थल पर इस पर विचार किया है। परन्तु परस्पर 


डे 
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सत्वार्थ प्रकाश तथा बेद्‌ भाष्य भूमिका में कई स्थलों पर इसका 
चणुन आया है। यद्यपि वहां पर स्वामी जी का तातपय्ये वृत्तों 
को शरीर सिद्ध करने का नहीं, तथापि उन प्रमाणों में जो भ्ृंगु 
संहिता से उस स्थल पर दिये गये हैं, स्थावर शब्द को देख कर 
और भापा में उसका अथ बृक्तादि पढ़कर बहुत से भापा (ही) 
जानने वालों का चित्त दुविय्रा में पड़ा हुआ है ; क्योंकि भूमिका 
के प्रष्ध १९२ से इसका खण्डन होता है | जहां तक हमने विचारा 
हमें तो स्व्रामी जी तथा गौतम जी की सम्मति में कुछ भी भेद 
नहीं जान पड़ा, चरन्‌ स्पष्ट पता चलगया कि जो स्वामीजी के 
भाष्य को न समभने के कारण भ्रम में पड़े हुए हैं, अन्यथा 
स्वामीजी बृत्षों को शरीर नहीं मानते । जैसा कि सत्याथ प्रकाश 
पूष्ठ £६ से प्रकट होगा-- 
“जुरो; ग्रेतस्य शिष्यस्तु पिवमेर्थ समाचरन्‌ । 
प्रेतद्वारेंः सम तत्रदश राजेण शुध्यति ॥ मनु० ५६४ 
अथ--जब गुरू का आणान्त हो तो सतक शरीर को जिसका 
कि नाम प्रेत है, दाह करने वाला शिष्य भेतहार अर्थात्‌ मृतक को 
उठाने वालों के साथ शुद्ध होता है--- 
अब यहाँ पर स्वामीजी का यह आशय नहीं कि शिष्य दश्नें 
दिन शुद्ध होता है, वरन्‌ वह भूत और भ्रेतों का खण्डन करना 
- है, परन्तु बहुधा मनुष्य जो स्वामीजी के मन्तव्य से सब था अन- 
भिक्ष हैं यह मान लेते हैँ कि मृतक उठाने वालों की शुद्धि स्वामीजी 
के विचार में दसवें दिन होती है और इसे सिद्ध करने के निमित्त 
बह इस श्रमाण को उद्धृत करते हैं। बुद्धिमान जानते हैं कि 
स्वामीजी ने किस बात के लिये यह श्लोक उद्धृत किया है। 
इसी प्रकार सत्याथ अ्काश ४४ २५२ को देखो | मनुछ्म॒ति में पाप 
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ओर पुण्य की वहुप्रकार की गति। यहाँ स्थामीजी ने मनुष्य का 
प्रमाण दिखाया हैं:-- 


“शरीर! कर्मदोपेर्याति स्थावरता नरः ॥” 
अथ:--कई प्रकार के कायक कर्मों के कारण मनुष्य स्थावर 
भाव अर्थात्‌ वृत्त में रहने वाला जीव वनता है । इस स्थल के 
श्लोकों से स्वामीजी का यह तात्पये नहीं कि बृत्ष देह अर्थात्‌ 
योनि है, बरन्‌ स्पष्टतया यह दिखाया हैं कि पाप कायक बाचक 

तथा मांसिक होते हैं । अब दूसरा वाक्य देखो प्र्ठ २४२ | 


स्थावरः कृमि कीटाश्च मत्स्या। सर्पाश्च कच्छपाः | 

अर्थ--स्थावर अर्थात्‌ बृक्षादि, कृमि अर्थात्‌ मलस्थानादि के 
कीड़े, दूसरे मकोड़े इत्यादि ) यहां स्वामीजी गुणों से अवस्थाओं 
का होना प्रकट करते हैं। इन दोनों स्थलों पर स्थानवर इृच्तस्थ 
जीव के अथ से आया है। परन्तु छापने वालों की अवहेलना के 
कारण वृक्षस्थ के बदले वृक्षादि छपा है। तीसरे स्थान पर इसका 
वर्णन जेनियों के प्रश्न के उत्तर में आया है । 

प्रश्न--( जैनी ) वनस्पति तथा कन्दमूल अर्थात्‌ शकरकन्दी 
आदि प्रथ्वी से उपजने वाली वस्तुएं हैं। हम लोग उनको नहीं 
खाते, क्यों कि वनस्पति में बहुत और कन्दमूल में अत्यन्त जीव 
हैं जो हम उनको खाबें तो उन जीवों को मास्ने तथा दु:ख होने 
से हम लोग पापी होजावें । 

उत्तर--( स्वामी ) यह तुम्दारी बड़ी अविद्या की बात है, 
क्योंकि हरे शाक के खाने सें जीव का मरना तथा उन्हें दुःख 
पहुँचना किस प्रकार मानते हो जबकि दु:ख आप्त होना तुम्हें प्रत्यक्त 
नहीं दीखता । यदि दीखता हो तो हमें दिखाओ | 

स्वामीजी के इस उत्तर से स्पष्ट विदित होता है कि वह हरे 
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शाक एवं कन्द्मूल के खाने में जीव का मरना नहीं मानते । यदि 
वनस्पति में स्वामीजी जीव मानते तो हरे शाक के खाने से जीवों 
का सरना अवश्य स्वीकार करते, क्‍योंकि किसी शरीर को खाने से 
जीवों का मरना अवश्यमेव सानना पड़ता है। और जेनी के 
पश्न से भी विद्त होता है कि वह भी वक्त को शरीर नहीं 
मानता, वरन्‌ वृज्षों में रहने वाले जीवों का मरना तथा उनको दुःख 
पहुँचना मानता है, प्रत्येक शरीर में उसका अभिमानी एक ही जीव 
होता है, अब जब कि वनस्पति सें वहुत और कन्द्मूल में अत्यन्त 
जीव मानता है तो उसका आशय कन्द्‌ मूल तथा शाक को शरीर 
मान क्र उसके अभिमानी जीव नहीं वरन्‌ उसमें रहने वाले जीच हैं. 
और स्वामीजी के उन शब्दों सें जो उसके आगे लिखे हुए हैं. पता 
चलता है कि वे शाक पात में रहने वाले जीवों को भी बायु के जीवों 
की भाँति सुख दुःख का अनुभव करने वाला नहीं मानते, क्योंकि 
योनि अथवा शरीर कर्मों का फल भोगने के लिये दिया जाता है, 
अथवा कर्म करने के निमित्त | इसी लिये न्याय वात्स्यायन भाष्य 
में शरीर को भोगायतन माना है, अब वृक्त कर्तव्य तो करते ही 
नहीं और र्वामीजी के लेखानुसार ढुःख सुख का भोग मी नहीं 
करते, तो जब उसमें न तो कर्तव्य हुआ और नाहीं भोग तो उप्रमें 
जीव किस अभिप्राय से जायगा और जहाँ भोग न हाँ बह भोगा- 
यतन किस प्रकार हो सकता है। ( याद रखिये कि ) सिवाय मुक्ति 
के किसी शरीर में जीव विना दुःख सुख भोग के नहीं रह सकता | 
जब स्थामीजी वनस्पति के खाने में जीव का मरना नहीं मानते 
तो स्पष्ठतया प्रकट होगया कि वास्तव सें स्वामीजी स्थावर अर्थात्‌ 
वनस्पति को जीव का शरीर नहीं मानते और जिस समय हस 
स्वामीजी कृत ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका के प्रष्ठ १२२ के उस बेद मंत्र 
के अर्थ पर ओ कि यजुर्वेद अध्याय ३१ का मंत्र है, विचार करते 
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हैं तो उससे स्वामीजी का सिद्धांत स्पष्ट हो जाता है कि जो खाने के . 
निमित्त बना है, वह जड़ अर्थात्‌ जीव रहित है एवं जो खांने के 
लिये प्रयत्न करता है। वही जीव संयुक्त अर्थात्‌ चेतन है। यदि: - 
हम मनु के उन श्लोंको के साथ स्वामीजी के इस लेख तथा वेद: 
मंत्र का मुकाबला करें तो सत्यार्थ प्रकाश में वृक्षस्थ के स्थान . 
पर वृक्षादि का अयोग किया जाना स्पष्ट हो जाता है अन्यथा 
बेद मंत्र के विरुद्ध है। इसे स्व्ृति का प्रमाण मानना ठीक. नहीं; . 
परन्तु इच्षों में असिमानी जीव के मोननेवाले महात्मा ऋतेदादि 
भाष्य भूमिका के प्रष्ठ २०६ पर का वह मंत्र उद्घृत करते .हूँ 
जिसकी भाषा में वृत्षादि योनि लिखा है--देखो ऋग्वेदादि भाष्य 
भूसिका प्रए्ठ २०६ पंक्ति ६। . | 
हेसतो अभृण् पित्णामहं देवानाझुतमर्त्या नामता 
स्यामिद विश्वसेजत्समेतिय दुन्तणपितरं मातरं च ॥5॥ 
अथ--“इस संसार में दो अकार के जीवों को सुनते हैं ( १) 
मनुष्य शरीर का धारण करना और (२) पंच 'गति से पशु, « 
पक्षी, कीट, पतंग और ध्ृक्षादि का होना इससे स्पष्ट प्रकट होता - 
है कि मनुष्य बृत्तों के जन्म में जाता है और यह वेदमंत्र है । अत: -. 
यहाँ वृक्षों में जीव का होना स्वामी द्यानन्द्‌ के अथ से पूरशतया' 
सिद्ध है; परंतु हम उन भाइयों से प्राथना करेंगे कि वे इस मंत्र ' 
के स्वामी दयानंद कृत संस्क्षत भाष्य को इसके पूर्व के प्रष्ठ पर 
देखने की कृपा करें और फिर उस' अथे से पता चल जायगा कि ' 
बृज्षों में जीव है कि नहीं, हम इस संस्क्रत के भाष्य को नीचे . 


च् 


लिखते हँ:-- अर 
' (डेसृति० ) ,अस्सिन्‍्सरसार पाप पुएय फल भोगाय 
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हो मार्मोस्तः । एऐंकः पि॒णां ज्ञानिनां देवानां विदुपांच, 
द्वितीय) ( मर्त्यानां ) विद्या विज्ञान रहितानां मजुष्याणाम्‌ 
अथ--इस संसार में पाप और पुण्य फल भोगने के हेतु दो 
सार्ग हैं। एक पिठ, ज्ञानी, देवता तथा विद्वानों का और दूसरा 
विद्या और विज्ञान से रहित मनुष्यों का। | 
इस संस्कृत साष्य और मूलवेद मंत्र में कोई शब्द नहीं, जिससे 
वृक्षों में जीव का होना अथवा वृक्ष योनि का होना पाया जाता 
हो | स्वामी दयानंद सरस्वती के वेद भाष्य में इस मंत्र के संस्कृत 
* भाषा भाष्य से इक्तों में जीव का होना सिद्ध नहीं होता--नहीं- 
नहीं, खोज भी नहीं मिलता--अतः मानना पड़ता है कि जिससे 
भूमिका में संस्कृत माष्य की भाषा की है अथवा लिखी है । उसने 
अपनी ओर से लिखा है। स्वामीजी का यह सिद्धांत नहीं यदि 
- स्वामीजी का यह सिद्धांत होता तो वह अपने वेद्‌ भाष्य में 
अवश्य लिखते । 
हमारे विचार में जिन लोगों ने स्वामी दयानंद के सिद्धांत 
को विचारा है, वह कदापिकाल बृक्षों को शरीर नहीं भान सकते | 
जबकि जीव का वृक्ष शरीर नहीं तो उसमें भोग के लिये जीव 
का आना सम्भव नहीं जान पड़ता | अतः जहाँ कहीं,किसी पुस्तक 
में किसी दूसरे विषय में प्रमाण देते हुए इसका भी वर्णन हुआ 
है, वहाँ लक्षणा सममनी उचित है जैसा कि स्वामीजी ने सत्यार्थ 
प्रकाश में स्वयं कहा है कि जहाँ असम्भव हो वहाँ लक्षणा 
करनी चाहिए बहुत से मनुष्य कहेंगे कि वृक्ष का शरीर होना 
तथा उसमें उसके अभिमानी जीव का होना क्‍यों असम्भव है ! 
इसका उत्तर यह है कि प्रथम तो बक्ष में भोग साधन इंद्वियाँ 
प्रत्यक्ष में नहीं और जहाँ भ्रोगसाधन न हों, उसे भोगायतल कह 
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ही नहीं सकते और स्वामीजी भी व्ृत्षों में दुःख सुख भोगना 
स्वीकार नहीं करते तो जब भोग ही नहों ते उस योनि में 
जीवात्मा किस कारण आनेगा ओर जिवा किसी हेनु के इश्वर 
का कोइ शरीर बनाना असम्भव है। दनरे ब्रत्ष असिमानी जीव 

का होना किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं | क्योंकि वृक्ष में ऊीव 
के स्वरूप कछक्तुग ज्ञान आर प्रयत्न का पता नंदीं मिलता आर 
जहाँ लक्षणा न हो, तहाँ लक्ष का रूना असम्भव हद ] तीसरे 
स्थामीजी ब्ृत्षों की भाग के लिये बना हुआ मानने है तथा 
हर वृक्षों के खासे में पाप नहीं बनाते, जैसा कि जेमनियों को 
उत्तर देते हुए स्थामीजी ने दिग्याया है, वनत्पनि में जीौच मानने 
शाकफलादि खान में हिंसा का होना आवश्यक है और बंद 
ने हिंसा का नियथ किया दे तथा वनस्पति खाने ही के लिये 
बताई है ता यदि बनत्पति खाने से मनुष्य हिसा करता है तो 
हिंसा से बचने के लिये कोई दसरा पदार्थ मसप्य के भोजनों 
के लिये होना चाहिये; परन्तु वनत्पति के अतिरिक्त किसी दूसरी 
बल्छु का होना किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं होटा। शब्द प्रमाण 

थानत्‌ बेद से भी वनस्पति खाने के लिय बनी हे, ऐसा सिद्ध है 
ही आर प्रत्यक्ष में वनस्पति के अतिरिक्त अन्य कोई खाद्य पदार्थ 

नहीं जान पड़दा | अतः वनस्पति खाए बिना कोई मनुष्य जीवित 

॥ रह सकता। वहुधा मनुप्य कहेंगे कि दग्ब तथा भांस यह दो 
पदाथ भोजनाथ बिद्यमान्‌ हैं, जिनसे कि मनुप्य जीवित रह 
सकता हं ; परन्तु यह विचार उनका ठींक नहीं कि यह 
दोनों भी वनस्पति ही के खाने से उत्पन्न होते हैं. यदि वनस्पति 
को खाद्य वस्तु न माना जावे तो दुग्ध तथा मांस बन दी 
नहीं सकतें। अब इनमें से दुग्ध ऐसा पदार्थ है कि जो खाद्य 
चस्तुओं को गणना सें आ सकता है; क्योंकि उसका बढ़ना मनुष्य 


रे ॥ ः 
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के परिश्रम पर निर्भर है--जैसे कि जो गाय वा मैंस इस समय दो 
सेर दुग्ध देती है, उसे यदि खूब उत्तम पदार्थ खिलाये जायें और 
भले प्रकार उसकी टहल की जाबे तो वह पाँच छः सेर तक दूध 
दे सकती है, इससे स्पष्ठतया यह परिणाम निकलता है कि यह 
दूध हमारे अहार देने तथा परिश्रम का फल है। इसी कारण दूध 
का पीना पाप नहीं सममा जाता है ; क्योंकि दुग्ध देने में पशु को 
तनिक भी कष्ट नहीं होता ; परन्तु मांस पशुओं के शरीर का एक 
भाग है। वह बिना हत्या किये प्राप्त नहीं हो सकता। अतः वह खाने 
के योग्य नहीं । ज़सकी कि हस यहां पर पूर्ण बहस नहीं कर 
सकते। यदि स्वामीजी के उस विज्ञापन को देखा जावे, जिसमें कि 
उन्होंने सत्याथ प्रकाश तथा संस्कार विधि आदि में लिखे हुए 
भमुस्मति आदि के अमाणों के विषय में बेद्‌ भाष्य के अंग में 
दिया है तो स्पष्टतया मानना पड़ता है कि स्वामी द्यानन्द वृत्तों 
में जीव नहीं मानते, वह जिस पुस्तक का प्रमाण वेद के अतिरिक्त 
देंते हैं, बह बेदालुकूल होने से प्रमाण होता है। वेद विरुद्ध होने से 
नहीं । अब मनु के यह जोक उस वेद मंत्र के अतिकूल हैं जो 
स्वामी दयानन्द ने ऋग्वेद-भाष्य-सूमिका प्रष्ठ १२२ सें दिया है 
ओर न्यायदर्शन के कर्ता गौतम आदि के सिद्धान्त के मी विरुद्ध 
है। अतः यह ख्छोक केवल गवाददी की रीति से लिये गये हैं ; 
प्रमाण की भाँति नहीं । 
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अकाल झत्यु मीमांसा 


सिद्धार्थ सिद्ध सम्बन्ध श्रोतुं श्रोता प्रबेतते । शास्रादो 

तेन वक्वव्यः सम्बन्ध! सम्रयोजनः ॥ 
हमको इस “अकाल मृत्यु मीमांसा” नामक विपय लिखने 
” की आवश्यकता इसलिये हुई कि जब यह विचार कि यदि हम 
विचार कर देखें तो स्रष्टि के आदि से आज तक जितने भी प्रसिद्ध 
युद्ध वीर धर्मावराधक पुरुष हुए, उनमें से यदि पृत्रज चीरों की 
ओर दृष्टि डालें ता एक सहान्‌ दी आश्वय प्रतीत होता है। 
वह क्या आस्चग है? यह कि आश्चर्य पूर्व के यावत्‌ पुरुष 
अजुन, भीष्मादि पयनन्‍त वीर हुए हू, उनके भीतर कॉनन्सा वल 
था कि जिसके भरोपते वे सेकड़ों सहस्नों नहीं नहीं, लक्षों, करोड़ों 
मनुष्य वीरों के संग युद्ध करने को सम्बद्ध हुआ करते और 
किचितमात्र भी भय उनको नहीं होता था। यहाँ तक कि पुरु 
जैसे छोटे राज्यवाले राजा भी सिकन्दर जेसे बड़े बादशाह फे 
साथ सेना रहित हुए, चारों ओर से सेना से घिरा हुआ होने पर 
भी सिकन्दर से यह पूछे जाने पर कि हे पुरु ! वतलाओ अब 
ठुम अकेले दी हाथी पर आरूढ़ हो | चारों ओर से सिकन्दर की 
महा वल्िष्ट सेना से घिरे हुए स्वयं सेना रहित हो, ऐसी दशा में 
तुम्हारे साथ हम केसा व्यवहार करें ? वह पुरु तनिक भी भय 
को प्राप्त नहीं होता और उस बल के आश्रय कि जो उनकी आत्मा 


ह.] 
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में वतमान है, यह उत्तर देता है कि सुझते बह व्यवहार करो 
कि “जो बादशाह बादशाहों के साथ करते हैं? अपने को भी 
बादशाह ही सम्माना ऐसी दशा में किस वल के आश्रय है। 

प्रियवर ! आजकल के वीरनुवों की पूव काल वोरों के साथ 
यदि तुलना की जावे तो हँसी आती, नहीं नहीं शोक होता है 
कि हा ! भारत वसुन्धरा ! क्‍या ऐसे बीर पुरुषों की सवित्री होने 
के स्थान में सम्प्रति बन्ध्या द्वी- हो गई ? परन्तु आप जानते हैं 
कि “कारणाउभावात्ता्यमावा:? इस ऋषि भ्रोक्त नियम के अलु- 
सार पूच जित आत्मिक वल अपने कारण के अभाव नष्ट हो जाने 
से ही नष्ट हो गया। आवश्यकता इस ग्रन्थ की यह है कि 
“आवश्यक है कि उस कारण का जो इतने चढ़े भारी आत्मिक 
वल ( जिससे पूथ काल के ऋषि और राजाओं की कीर्ति जगत्‌ 
में सुप्रकाशित हुई ) का हेतु है । अन्वेपण जहाँ तक हो सके 
किया जावे, जिससे परमात्मा की पा से पुनः जैप्ते ही पुरुष 
उत्पन्न होने सम्भव हो सकें। उन अनेकश: कारणों में से जो 
कि मनुष्यों को महा भीरु ( डरपोक ) बनाने का हेतु है। एक यह 
भी हेतु है कि “अकाल झुत्यु का विश्वास होना” इस सबसे 
मुख्य देतु वे मनुष्यों को जो कि बड़े-बड़े भारी धंबीर होने 
सम्सव थे, अधर्सात्मा बन गये, इसी विश्वास ने जो बड़े-बड़े 
युद्धवीर होने सम्भव थे, महभीरु चनाया, कहाँ तक लिखें, इसी 
कारण से यह मास्तवप जिसको मनु जैसे महात्मा भी यह कहा 
करते थे किः-- 

एतद्देशप्रशूतस्य सकाशादग्रजन्मनः स्व॑ स्व चरित्र 

शिक्तरेन्‌ पृथिव्यां सर्वे मानता) ॥ १ ॥ 

ऐसी दशा में गिरा दिया कि जिससे अन्य देशों सें साधा- 


रछदे [ दशनानन्‍्द ग्रन्थ सम्रहं : 


साएतयें से भी गिर गया। संत्य है कि “ सत्यमेव जयते नानृतमृ! : 
सत्य ही की जय होती है न कि मूठ की ; इस भूठे विश्वास ने 
मनुष्यों के आत्मिक वल् का सब था नाश कर दिया ;. क्योंकि 
सचाई ही बल और जीवन है, भमूंठे मनुष्यों को निवेल बना देता 
तथा मार देता है। यदि इस पुस्तक से थोड़े मनुष्यों का भी 
पर्याप्त उपकार होगा तो मैं अपने परिश्रम को. सफल ससमता' 
हुआ अन्य कार्य में प्रोत्साहित हँगा। 

प्रथम इससे कि हम अकाल मृत्यु के होने और.न होने की 
परीक्षा करें, स्व साधारण को यह समभा- लेना आवश्यक. है“ 
कि जो मनुष्य अकाल मृत्यु को मानते हैं। उनका यह अकांल 
सृत्यु शब्द भी ठीक है अथवा नहीं। यदि हमारे भाई इस शब्द्‌ 
का अथ यह करें कि “बिना काल के मृत्यु का हो जाना” तो 
यह सव था अयुक्त है ; क्योंकि चाहे कभी क्‍यों न मृत्यु हो, 
किसी न किसी काल में तो अवश्य होगी, बिना काल के सत्यु , 
का होना असम्भव है । मंहात्मा कणाद ऋषि ने कहा है-+ ,-:., ' 


नित्येषभावादनित्येष भावात्कारण._ कालास्येति ॥ 5 


बं० दइ० २३३ ९२॥। ६ 

अर्थात्‌ भूत भविष्यत्‌ चतमानादि लक्षणोंवाले काल का नित्य , 
पदार्थों सें असाव होता है. और अनित्य पंदार्थों में भाव होता है 
. इसलिये काल कारण है; जो पदार्थ नित्य होता है उसमें हुआ 
* होता है, - होगा इत्यादि व्यवंहार नहीं होते क्‍योंकि चह नित्य है। . 


इसी प्रकार जो पदाथे अनित्य होता है, उसमें संसर्ग हुआ होता _ 


:... है, इत्यादि व्यवहार हुआ करते. हैं। जिस लिये कि मृत्यु होती है, 
अतः अंनित्य है। अनित्य होने सें उसके साथ हुई होगी, इत्यादि ' 
"काल का सम्बन्ध है। जब झंत्यु के साथ .काल का सस्वन्ध है. 
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तो, यह कहना कि--"“बिना काल के सशत्यु हो जाना सर्वेथा 
अयुक्त है। 

प्र०--हस इसका यह अथ करते हैं किं---ईश्वरों ने जितनी 
आयु यावत्‌ प्राणियों को नियत करदी है, उस नियत काल 
से पहिले अथवा पश्चात्‌ किसी विध्न विशेष से पहिले अथवा 
किसी झुकर्म विशेष से पश्चात्‌ मृत्यु का होना अकाल मृत्यु 
कहलाता है। इसका उदाहरण यह है कि जैसे एक दीपक तैल् 
से परिपूर्ण हो, जब तक उसमें तैल् रहेगा, तभी तक बह दीपक 
जलता रहेगा, यहाँ तेल उस दीपक की आयु समझना चाहिये। 
बस जैसे पल से परिपूर्ण दीपक तैल के समाप्त द्ोने से पहिले 
बायु आदि के लगने आदि विच्तों से बुक जाता है, इसी प्रकार आयु 
के अधिक होने पर भी माना प्रकार के सर्प का काटना आग से 
जल जाना पानी में डूवना आदि विध्तों से आणी आयु समाप्ति से 
पहिले ही मर जाते हैं, इसी का नाम अकाल झृत्यु है। 

उ०--अ्रथम तुम यह वतलाओ कि ईश्वर ने जो प्राशियों की 
आयु नियत की है, वह ईश्वर के ज्ञान में है वा नहीं अर्थात्‌ ईश्वर 
को आयु नियत करने से प्रथम यह ज्ञान था वा नहीं कि इस 
प्राणी की ऐसे-ऐसे कर्मों के अनुसार इतने काल तक आयु होनी 
चाहिये। यदिं कहो नहीं तो क्या उसने कर्मों के अनुसार 
( जितने जैसे कम किये हों ) आयु कैसे दी ? यदि कर्मों के 
विरुद्ध दी तो वह न्यायकारी नहीं। यदि तुम कहो कि ईश्वर 
को घन था तो ईश्वर के सत्य ज्ञानी होने से जेसा ईश्वर ने जाना 
था, वैसा ही आयु का काल होना चाहिये। न कि पहिल्ते वा पीछे 
अर्थात्‌ जैसे ईश्वर ने किसी प्राणी की सौ वर्ष की आयु नियत 
की और ईश्वर को यह ज्ञान भी है कि यह आणी सौ.बर्ष तक 
जीवित रहेगा, अब यहाँ यदि वह मनुष्य सौ बर्ष से पहिले वा 


श्ष्द [ दशनानन्द ग्रन्ध संग्रह 


पीछे मर जावे तो ईश्वर को जो यह ज्ञान था कि यह मनुष्य सौ 
वर्ष तक जीवित रहेगा मिथ्या हो गया, जिस लिये कि ईश्वर 
मिथ्या ज्ञानी नहीं है ; किन्तु सत्य ज्ञानी है अर्थात्‌ जितने काल 
तक ईश्वर ने आयु नियत की हैं, वह जानकर की है और इश्वर 
ने जेसा आयु का काल जाना है, उसके विपरीत नहीं हो सकता। 
इससे सिद्ध हुआ कि आयु की समाप्ति से प्रथम कोई प्राणी नहीं 
सर सकता, इसलिये अकाल मृत्यु नहीं होती । 
प्रश्न--यदि आप ऐसा कहेंगे तो ईश्वर के सबंज्ञ होने से 
जेसा ईश्वर ने जाना है, वेसा ही मन॒प्य पाप पुण्य करेंगे। यदि 
न करेंगे तो ईश्वर मिथ्या ज्ञानी हो जायगा। यदि करेंगे तो 
सनुष्यों की पाप पुण्य के करने सें परतन्न्र होने से अथवा वह 
पाप और पुण्य ही नहीं कहला सकते और न किसी के भविष्यत्‌ 
पाप और पुझय दूर हो सकते हैं, इससे पापों से बचना भी 
असम्भव होगा । यदि आप इसे नहीं सानते तो आप उस्ते भी न 
सानिये कि जो आपने पहिले दोप दिया था ; क्योंकि दोनों पक्ष 
समान हैं । 
उत्तर--प्रियव॒र ! क्‍या ईश्वर ने जेमे आयु नियत की है। 
( जैसे कि तुम्दाय भी पक्त हुआ है । ) कया इसी प्रकार प्राणियों के 
पाप पुण्य भी नियत कर दिये हैं, यदि किये हैं तो क्‍या तुम्हारे 
पास इस पक्त का पोपक कोई श्रति स्प्रति अथवा यक्ति सिद्ध 
प्रमाण हैं ? यदि कहो कि इंश्वर स्वाज्ञ हं तो इसलिये हम 
पूछते है. कि क्‍या ईश्वर सर्वेज्ञ होने से अपना अन्त भी जानता 
है यदि जानता है तो ईश्वर के सत्यज्ञानी होने से ईश्वर अनन्त 
नहीं रहेगा। यदि कहो कि ईश्वर का अन्त ही नहीं है, इसलिये जो 
पदार्थ अमावरूप है, उसको इश्वर भावरूप नहीं जानता : क्योंकि 
इंश्वर मिथ्याज्ञानी हो जायगा तो ऐसे ही यहाँ सी समझो कि 


ऐै 
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ईश्वर जीव के कर्मों को अव्यवस्थित ही जानता है अर्थात्‌ यह 
ज्ञान नहीं है कि ये कर्म इस आणी के नियत हैं। क्‍योंकि यदि 
अनियत को नियत जान जावे तो ईश्चर मिथ्या ज्ञानी हो जावे 
इसलिये तुम्हारी शह्ला ही श्रम मूलक है ; क्योंकि अनियत कर्मों 
का अनियत होने का ज्ञान ही सत्यज्ञान है; परन्तु तुम्दारा पक्त 
ही यह है कि आयु ईश्वर ते नियत की है, इसलिये नियत आयु 
का ही तियत होने का ज्ञान सत्य ज्ञान है न कि अनियत कर्सों 
के नियत होने का ज्ञान | इससे अनियत और नियत की पररपर 
तुलना करना अयुक्त है । 


यदि तुम यह कही कि आयु भी नियत नहीं है तो किस 
अवधि से पहिले मरने को तुम अकाल सृत्यु कहोगे ! क्योंकि 
अनियत होने की दशा में कोई अवधि ही नहीं रहती। दूसरे 
अनियत मानने में तुम्हारे पहिले जो पक्ष किया गया था, उस 
पक्ष को भी हानि होगी । इससे प्रतिज्ञा हानि नामक निम्रहर्थान 
से निमदीय हो जाओगे। तीसरे आयु के अनियत मानने में 
ईश्वर का नियम ही क्या रहेगा आयु का मिलना किसी कर्म का 
फल्न न रहेगा । क्योंकि कम॑ का फल अनियत नहीं होता तथा--- 


सतिमूले तह्विपाको जात्याुभोंगाः | यो २। ११ 


अर्थात्‌ मूल कर्मों के विद्यमान होने से ही योनि आयु और 
भोग होते हैं, इस महर्षि पतखलि के वाक्य की क्‍या सक्लतति 
करोगे | क्योंकि जब्र योनि आयु और भोग तीनों विपाक हैंतो 
वास्स्थायन मुनि के कथनानुसार (जो कि आगे दिखाया भी 
जविगा ) सब कर्मों के पीछे के जन्मों में वियाक ( फल्नदायक ) 
होने से इस जन्म के कर्मों से अगाड़ी और पूर्व जन्मों के कर्मों 


श्द्० [ दर्शनानन्द अन्ध संग्रह 


से वर्तमान जन्म की आयु नियत्त होनी चाहिए और तुमने जो 
यह कहा था कि जैसे दीपक अपनी आयुरूप तैल के दोते हुए 
भी निर्वाण ( बुझा हुआ ) हो जाता है, ऐसे ही मनुष्य भी अपनी 
आयु से प्रथम मर जाता है | 

यह भी ठीक नहीं । क्योंकि प्रथम तो दीपक की आयु जिसने 
नियत की है, वह मनुप्य होने से सर्जज्ञ नहीं हो सकता। इससे 
दीपक के ( तैल की समाप्ति से पहिले ) घुक जाने से भी मलुप्य 
को जो यह ज्ञान था कि यह दीपक जब तक तेल रहेगा। तब 
तक भज्वलित रहेगा। यदि मिथ्या हो जाने तब भी कोई हानि 
नहीं । क्‍योंकि सलुष्य के ज्ञान में भ्रमादि दोप होना सम्भव है; 
परन्तु यदि आयु के,नियत कर्ता सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा 
के ज्ञान में सी दोष आजाबे तो बड़ी भारी हानि है। क्योंकि 
सर्वज्ञ होने से उसमें भ्रमादि दोप का होना असम्भव है, इससे 
अह्पज्ञ और सर्वेज्ष की तुलना करना बड़ा भारी अज्ञान है:-- 

दूसरे- तुमने जो यह दृष्ांत दिया कि दीपक तेल समाप्ति 
से पहिले ही बुक जाता है तो यहाँ यह सोचना चाहिए कि जैसे 
किसी प्राणी की आयु सौ वर्ष की तियत की गई हो यदि वह 
पचास वर्ष की आयु में तुम्हारे कथनानुसार अकाल सत्यु से 
मर जावे तो अब जो उसका दूसरा जन्म होगा तो वह शेप 
आयु पचास व तक जीवेगा और पचास वर्ष की समाप्ति 
होने पर सर जावेगा। उस मनुष्य के विषय में तुम तो चह कहते 
हो कि यह सौ वर्ष तक जीवित न रहा ; किंतु पचास ही चर्ष 
में मर गया, इसलिये यह अकाल मृत्यु से मरा है यह कथन 
ठीक है अथवा वह अपने आयु के अनुसार द्वी मरा है यह कथन 
ठीक है। तुम्हारे निकट उन मनुष्यों के बिपय में कि जो सौ 
वर्ष से पहिले ही मर जाते हैं, क्या अमाण है कि जो यह सिद्ध 


अकाल सत्यु भीमांसा ] श्दर 


करे कि यह अकाल झूत्यु से सरा है अथवा पूर्व जन्सों की भोगी 
हुई आयु से शेष रही, आयु को भोग कर। 

तीसरे--सुस्हारे पत्त में मनुष्य की सौ वर्ष को आयु होने 
सें कल्पना कर। क्रि किसी मनुष्य की आयु सौ वर्ष की हैं और 
जब वह एक बर्ष का हुआ, तत्र किसी ने सार डाला । इसी प्रकार 
जब बढ़ी दूसरे जन्म में एक घर्ष का हुआ तब भी मार डाला । 
ऐसे ही तीसरे जन्म में प्रयोजन यह है कि अकाल सुत्यु के 
सम्भव होने से सी बार हो। यदि एक-एक ब की हो-होकर 
अकाल मृत्यु से समर जाब। अब उसने अपनी आयु मे सरण जन्म 
का दुःख सुख् नो भोगा ; परन्तु उसे कर्म करने का अवसर ही 
नहीं मिला । क्योंकि पक वर्ष के बचे को धर्माउधर्म का अधिकार 
ही नहीं, इससे भलुष्य योनि जो उमय थोनि माना गया है, घह 
नहीं रद केवल भोग योनि ही रहा न कि कर्म योनि भी:-- 

प्र्च--कर्म योनि, भोग योनि और उस्रय योति इनको स्पष्ट 
करके समझाओ ९ 

उत्तर--व्रिधात्रयाणां व्यवस्था कर्मदेहोपभोग देहो 
भयदेहा। ॥ साँ० ॥ ६। १२४ 

महात्मा कपिलजी कहते हैं कि व्यवस्था से योनि तीन प्रकार 
की हैं (--कर्म योनि, २--उपभोग योनि, ३--उस्रय योनि । 
इन तीनों में से कर्म योनि वे ऋषि हैं कि जो स्ष्टि के आदि में 
मुक्कि से लौटकर आते हैं, उन्हें कर्म योनि इसलिये कहते हैं कि 
थे पूर्व जन्म के पाप और पुण्य के अभाव से दुःख सुख नहीं 

डर हि प ब अ 

भोगते ; किन्तु कर्म ही करते हैं अच्छे और बुरे कर्मों से बुरा 
फल उन्हें उस जन्म से अलग जन्मों में मिलता है और उनका 
चह जन्म पुनः दत्त्वज्ञान के द्वारा मुक्ति भाप्त होने के आयोजन 


श्य२ [ दर्शनानन्द ग्रन्ध संग्रह 


ईश्वर की दया से होता है; परन्तु वे कर्म में स्वतन्त्र ही रहते है 
दूसरी योनि उपभोग योनि है वे इश्वर के न्‍्यायानुसार फेवल दुःख- 
सुख भोगने के अर्थ ही होते हैं। पाप पुण्य करने के लिये नहीं-- 
जैसे पशु पक्ती आदि वीसरे उभय योनि जो दुःख-सुख भोगने और 
कम करने के लिये भी होती हैं, जेसे मनुष्य ख्री वस जो मनुष्य 
सौ बर्ष की आयु को लेकर एक-एक वर्ष का हो-हो कर सौ चार 
मर जाबे तो उसे कर्म करने का अवकाश ही नहीं मिला तो उमय 
योनि न रही । चौंथे--तुम्हारे पास इस बिपय में क्‍या अभाण है कि 
मनुष्य की आयु सौ ही वर्ष की होती है । यदि नहीं है तो आयु 
की अवधि न होने से किसी अवधि से पहिले मरने को अकाल 
मृत्यु कहोगे ? 


उ०-सौ वर्ष की आयु होती है, इस बरिपय में शब्द प्रमाण 
है--जैसा कि सन्ध्या में भी लिखा है। 


जीवेम शरद: शत्तम््‌ 
अर्थात्‌ हम सौ वर्ष तक जीवें और दूसरा प्रमाण यह क्ि-- 
कुब॒न्नेवे 9० प € का ज्ञी | पु है 
वेन्नेवेह कर्माशिजिजोविपेच्छत”समाः 
दी «प धेतो श्‌ ५७५ 
एवंलयिनान्यथेतो5स्ति न कम लिप्यते नरे।। यजु) 
अर्थात्‌ ईश्वर उपदेश करते हैं. कि जीच ! ( वह ) इस जन्म 
अयबा जगत में (कर्माणि कुबेन्नेच जिजोबियेत ) कर्मों को करता 
हुआ ही जीने की इच्छा करे, कब तक ! ( शत७समा: ) सौ चर्ष 
पय्येन्त, इससे क्‍या लाभ होगा! ( एवमू इस अकार से) - 
( त्वथि नरे कर्म न लिष्यते ). तुक नर में कम लिप्त नहीं होगा 
पर मैं ( नेतोडन्यथास्ति ) इससे अन्य अकार से कर्म लिप्त होने 
से प्रथक्‌ नहीं हो सकता । यहाँ भी सौ वर्ष की आयु वतलाई है। 


अकाल मृत्यु सीमासा ] शेयर 


परिद्वार तुमने जो इन दो मंत्रों से सौ वर्ष की आयु सिद्ध की 

है, बह ठीक नहीं ; क्योंकि तुमने पहिला मन्त्र यह दिया है कि-- 
जीवेम शरद शतम्‌ 

हम सौ वर्ष तक जीवें। इससे तुम्हारा पक्त यह सिद्ध नहीं 
होता है कि आयु सौ वर्ष की होती है। अत्युत यह मन्त्र प्रार्थना 
विषयक है, इस सन्‍्त्र में यह आना की गई है। हम सौ वर्ष 
तक जीयें। इससे सौ व की ही आयु है। 

यह सिद्धांत नहीं होता क्या जब यह प्राथता की जावे--हि 
ईश्वर ! हमें चक्रवर्ती पूज्य का सुख दे” तब क्या यह सिद्ध होता 
है कि सव चक्रवर्ती राजा हैं, सब मनुष्यों का चक्रवर्ती राजा होना 
असम्भव नहीं तो कया है ? 

इसी प्रकार सौ वर्ष के जीने के लिये प्राथना किये जाने पर 
सथ भनुष्यों की सौ वर्ष की आयु समझना भी अज्ञान है। वास्तव 
में प्राथना उस वस्तु की की जाती है, जो अपनी जाति में सबसे 
उत्तम हो । जितने राज्य हैं, उनमें सबसे बड़ा चक्रवर्ती राज्य है। 
इसलिये उसकी प्रार्थना की गई | इसी प्रकार जितने प्रकार की 
आयु है, उनमें सवसे बड़ी मनुष्य की आयु सौ वर्ष की है, इसलिये 
उसकी प्रार्थना की गई। योगियों की चार सौ बप तक अधिक- 
से अधिक रइती है, इससे उसको चार सौ वर्ष तक जीने के लिये . 
इच्छा की गई इत्यादि । दूसरी ग्राथना उस वस्तु की की जाती 
है, जो अप्राप्त (प्राप्त न हुई ) हो और इष्ट भी हो, यदि हमें सौ 
चर्ष की आयु आ्राप्त है, तो उसकी आथना केसी ! 

उ०--यदि हम यह मान लेंगे कि आयु तो सौ वर्ष की ही 
है ; परन्तु बीच में जो विघ्व आवेंगे, उनके हटाने के लिये प्रार्थना 
की जाती है, तब क्‍या कह सकोगे ! 

समाधान--जब तुम्हारी अकाल मृत्यु अवश्य होनी है. तो 


श्थ्ठे [ दर्शवासन्द ग्रन्थ संग्रह 


क्या प्रार्थना करने से हट जावेगी ? अथवा क्‍या कहीं प्रार्थना 
का यह फल लिखा है ? यदि नहीं तो तुम्हारा कथन ही अयुक्त 
है और तुमने जो दूसरा मन्त्र यंह्‌ दिया था कि-- 
कुपन्नेवेह कर्माणि जिजीविपेच्छत ०समाः | - 
* ०5 5 ९०5 हि न्‍ 

एवंल्वयि नान्यथेती5स्ति न कम लिप्यते नरे ॥ यजु) ॥ 

इस मन्त्र से सी यह सिद्ध नहीं होता कि आयु सौ जे की 
है; किन्तु इसमें यह आज्ञा दी कि तू सौ वर्ष तक जीने की इच्छा 
कर। क्या परमात्मा ने यहाँ यह आज्ञा दी है। तू सर्व शुभ कर्मों 
को कर और अशुभ कर्मो को परित्याग कर । इससे यह सिद्ध होता 
हू कि सब जीवों ने शुभ कर्मों को ग्रहण ओऔर अशुभ कर्मों का 
परित्याग कर रक्खा है। इसी प्रकार ईश्वर की सौ वर्ष तक जीने 
की आज्ञा होने से भी यह सिद्ध नहीं होता कि सत्र मनुष्यों की 
सौ बप की आयु है; क्योंकि आज्ञा सी सौ वर्ष तक जीनेवाले 


को ही सौ वर्ष तक जीने के लिये दी जाती है। नहीं तो 
आज्ञा कैसी ? 


पाँचवें तुम अकाल मृत्यु के सानने सें इसका क्या उत्तर दोगे 

कि जो मनुष्य सौ बपे की आयु अपने कर्मानुसार प्राप्त होकर 

आकाल झत्युवश बीच सें सर गया और पुनः दूसरे जन्म्र में शेप 

सौ बर्ष की आयु को भोगा, ऐसी दशा .में उसको जो एक स॒त्यु 
ओर एक जन्म का ढु:ख हुआ, वह किस कर्म से हुआ ? 

उस दुःख को तीन ही प्रकार से मान सकते हो या तो बिना 

कारण, यदि कारण से मानो तो उस दुःख के दो ही कारण हो 

अपने पाप अथवा अन्य के पाप से अन्य को सत्य । 

थदि कहो कि बिना कारण तो यहाँ सोचना चाहिए कि मृत्यु और 
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जन्मे काय हैं ; क्योंकि होती हैं और कार्य बिना कारण होता 
नहीं; इसमें प्रमाण । 
-' - कारणासाबात्कार्याभावः | बे० द? 
--: अर्थात्‌ कारंण के न होने से कार्य भी नहीं होता। इससे 
बिना कारण मृत्यु जन्म नहीं हो सकते । यदि कहो कि कर्मों 
से अर्थात्‌ पाप से, तो इस जन्म के अथवा पूच, जन्म के कर्मी 
: से ? यदि कहो कि पूत जन्म के कर्मों से तो अकाल मृत्यु ही 
नहीं रही ; क्‍योंकि पूर्व जन्म के कर्मों के अनुसार ही तो मत्यु 
हुई जैसा कि ईश्वर ने उसके कर्मों के अनुसार नियत की थी। 
“यदि तुम्च कहो कि इस जन्म के ही पाप से हुई” इसमें प्रथम 
तो इस जन्म के कर्मों का फल इस जन्म में नहीं मिल सकता 
जो कि आगें युक्ति वा प्रमाण पूर्वक निराप्रह पुरुषों को संतोप- 
जनक सिद्ध किया जावेगा । 
. - इस कार प्रथंम तुम यह वततलाओ कि इसी जन्म के कर्मों . 
से दो अकाल-म्रतद्यु और अकाल जन्म होता है ( क्‍योंकि ठु:ख' 
सुख कर्मों काही फल हैं ) तो बहुत से मनुष्य एक, दो, तीन, 
' चार, पाँच वर्ष के होकर सी मर जाते हैं अब बतलाओ कि, 
. उनके, झृत्यु और जन्म के दु:ख का कया कारण है यह तो रहा 
ही नहीं; क्योंकि तुमने जो. यह कहा ,था कि इस जन्म के पाप ' 
ही का कारण है यह तो रहा ही नहीं; क्योंकि एक दो बप के 
'बच्चे पाप व पुण्य कर ही नहीं संकते, जब कर ही नहीं सकते 
तो उनकी अकाल मृत्यु किस कर से हुईं? हर 
प्र८--वहुत से मनुष्य यह कहते हैं कि माता पिता के कर्मों" 
से ही उनके पुत्रों को दुःख और सुख होता है, इससे उनके.ही. 
कर्म से अकाल मृत्यु मान लें तो क्या हानि है? के! 
.. समाधान--य्रह वात स्वेथा  अयुक्त है; क्‍योंकि प्रथम -तो 
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अन्य के कर्मों का फल अन्य को होता नहीं, जो कि आगे सिद्ध 
किया जावेगा। दूसरे यदि माता पिता के कर्मों से ही अकाल 
सृत्यु हो तो यह क्‍यों ? “कि एक पुत्र जीवित रहे और एक मर 
जावे” किन्तु दोनों पर एकसा ही प्रभाव होना चाहिए | 

प्रश्न--हम उस बच्चे की मृत्यु पूवजन्म के कर्मों से ही मान 
लें तो क्या हानि है ? क्‍योंकि हम पूर्वजन्म के और इस जन्म 
के कर्मों से भी दुःख सुख मानते हैं। 

समाधान--हानि तो कुछ नहीं ; परन्तु यह स्मणण रहे कि 
तुम हमारे पंच का तो खण्डन कर ही नहीं सकते ; क्योंकि 
उसको तुमने मान लिया है कि पूर्व जन्म के कर्मों से भी इस 
जन्म सें फल मिलता है| इसका खण्डन करना तो अपना ही 
खण्डन करना है | तुम्हारा पक्त है कि इस जन्म के कर्मों का भी 
फल्ल मिलता है, इस विपय में तुम्हें प्रमाण देने की आवश्यकता है। 

प्र--यदिं बिना कारण मान लें तो क्‍या और भी कुछ 
हानि है ९ 

स०--विना कारण मानोगे तो तुम्हारा ईश्वर कैसे सिद्ध 
होगा ; क्योंकि यदि जितना कारण काये हो सकता दै तो बिना 
ही कारण रष्टि, स्थिति, लय भी हो जायगा । पुनः सृष्टि, स्थिति 
और लय के कारण रूप ईश्वर का अनुमान कैसे होगा ? 

अ०--जो मनुष्य पाँच बर्ष से आगे पाप-पुर्य करने के अधि- 
कारी हो जाते हैं, यदि हम उनकी सौ बे से पहिले मृत्यु को 
अकाल मृत्यु मान कर उसका काण्ण उसके वत्तम्रान जन्म का पाप 
विशेष मान लेबें तो क्‍या हानि है ? , 

स०--प्रथम इससे कि तुम उसकी मृत्यु के कास्ण इस 
जन्म के पाप मानो, यह विचार लो कि इस जन्म के कर्मों 
( पाप-पुण्यों ) का फल्न- इस जन्म में मिल सकता है या नही ? 
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मिस्सन्देह यह तुम्हारा अज्ञान है कि इस जन्म के क्षमों का 
फल इसी जन्म में मिल जाने | 

प्र०--तुम्दारे निकट इस विपय में क्‍या प्रमाण है कि इस 
जत्म का फल इस जन्‍म में नहीं मिल सकता ९ 

स०--इस विपय में न्यायशास्त्र के आचाये महूर्पि मौतस 
जी अपने रे हुए न्याय-दरशेन के चतुर्थाध्याय में वतलाते हैं कि 
फल इसी जन्म में मिलता हू या दूसरे जन्मों में। हम 
यहाँ उस प्रकरण के सूत्रों को न्‍्याय-दर्शन से उद्धृत करके 
लिखते हैं और अपने भाइयों से प्रार्थना करते हैं कि ध्यान देकर 
अवलोफन फरें। जेसा कि-- 

प्रेत्ममावानन्तर फर्ल तस्पिन्‌ । चा० भा० 

भाष्यकार वात्स्थायन मुनिजी लिखते हैं. कि न्याय के आत्मा 
आदि १९ प्रमेयों में प्रेत्यभाव के आगे “फल” प्रमेय है, इसलिये 
अब फल की परीक्षा करते हैं-- 


सच) कालान्तरे च फलनिष्पते! संशय। | अ० ४ । 


आ[० १ स्ू० ४४ । 

अर्थात्‌ पकाना आदि क्रिया का फल शीघ्र ( तत्काल ) देखते 
मं आता है, जैसा कि भोजन कृषि ( खेती ) आदि क्रियाओं का 
फल कालान्तर में देखने में आता है--जैसे अन्नादिक इन दोनों 
प्रकारों के देखते हुये हमें हृवनादि शुभ कर्मों और हिंसादि अशुभ 
कर्म के फल सें यह संशय होता है कि वास्तव में पाप पुण्य रूप 
क्रिया का फल ( हुःख सुख ) भोजन की आाँति पाप पुण्य के 
करने के पश्चात्‌ ही मिलता है अथवा दूसरे जन्मों में-- 

आहज्षेप--इस विपय में वाद विवाद करने से कोई ज्ञाभ नहीं, 
क्‍योंकि अत्यक्ष देखने में आता है कि एक मनुष्य ्वोरी करता है| 
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और पकड़ा जाता है । इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि तत्काल चोरी 
का फल्न तत्काल ही मिल गया। इससे सिद्ध हुआ कि इस जन्म 
के कममों का फल इस जन्म सें मिलता है, अब क्या कह सकोगे, 
इसका उत्तर महर्पिं गौतमजी देंते हैं कि-- 


न सद्यः कालान्तरोपभोग्यलात्‌ | अ० ४७, आ० १, 

सु० ४७५। 

अशिप्राय यह है कि जो संसार में पकड़ा जाना आदि फल 
प्रतीत होता है, वह इस जन्म के कर्मों का फल नहों है ; किन्तु १९वें 
जन्मों में जो कालान्तर में पाप किये थे, उनका फल है। इसी प्रकार 
इस जन्म में होनेवाले सब दुःख सुखों का कारण पूर्व जन्म के 
कर्म समभने चाहिये । 

शक्वा--वाहजी वाह ! जबकि प्रत्यक्ष में देखा जाता द्वे कि 
चोरी की और पकड़े गये और कहते सी हैं. कि चोरी से पकड़ा 
गया। भला ऐसी प्रत्यक्ष सिद्धाबात का तुम कैसे खण्डन कर सकते 
हो ? उपस्थितं-परित्यज्यानुपस्थितं याचत इति वाधितन्याय:। 

परिहार--मियवर ! तुम सोचो कि संसार में तीन प्रकार की 
दशा ग्रत्यक्ष होती है, अथम यह है कि एक मनुष्य चोरी करता है 
और पकड़ा जाता है, ट्वितीय यह कि एक मनुष्य चोरो करता है 
परन्तु पकड़ा नहीं जाता अर्थात्‌ बहुत से चोर वच जाते हैं, तृतीय 
यह कि एक मनुष्य चोरी नहीं करता ; परन्तु पकड़ा जाता है। 
अब यहाँ यदि उस कर्म का यह स्वभाव माना जाबे कि वह 
वर्तमान जन्म में ही फल देता है तो सबको एक समान होना 
चाहिये अर्थात्‌ यह न होना चाहिये कि एक मनुष्य पकड़ा जाने 
ओर एक नहीं; क्योंकि स्वभाव बदला नहीं करता। यदि मानें 
कि ईश्वर फल देता है तो भी यह न होना चाहिये क्‍योंकि ईश्वर 
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न्यायकारी और सबके लिये समान होने से. यह नहीं कर सकता 
कि एक के कर्म का फत्त असी देवे और एक का अन्य जन्म से | 

प्र०--यदिं हम यह सानलें कि जिसके पूर्व जन्म के पुर्य 
विशेष हों , वह पकड़ा जाता और जिसके पुण्य विशेष न हो, वह 
पकड़ा जाता है तो क्‍या हानि है ? 

उ०--मानना न मानना कोई सनमानी वात नहीं है, जब तक 
कि कोई प्रमाण न हो, क्या तुम्हारे निकट इस विपय में कोई 
प्रमाण है? यदि नहीं तो अप्रामाशिक सिद्धान्त का उत्तर ही 
क्या दिया जावे ९ 

प्र०--जो मनुष्य चोरी करके पकड़ा जाता है, बह मिन्न काल 
सिन्न देश और भिन्न अवस्था आदि के कारण । ऐसे ही जो नहीं 
पकड़ा जाता, वह भी भिन्न काल, देश और अवस्था आदि के 
कारण, इसका क्या उत्तर दे सकोगे 

उ०--क्या तुम्हें बिदित नहीं कि देश कालादि ढुःख रूप 
वन्धन के हेतु नहीं हो सकते-जेसा कि महर्षि कपिलजी ने भी 
अपने सां० द॒० में लिखा है कि-- 

न कालयोगतो व्यापिनों नित्यस्य सर्वसम्बन्धात | 

सां० द० १२। 

अन्न विज्ञान भिक्तु व्याचट्रोनाईपि काल सम्बन्ध निमि- 
त्तकः पुरुपस्य वन्धः कुतः ? व्यापिनों नित्यस्य कालस्य 
सदा सर्वावच्छेदेन सर्वदा मुक्ाधुक्त सकल पुरुष सम्बन्धातू । 
सर्वावच्छेदेन सकल पुरुषाणां बन्धापत्त रित्यथे! । 

अर्थात्‌ पुरुष को जो ढुःखरूप वन्धन होता है, वह काल के 
सम्बन्ध से नहीं होता । क्योंकि काल के नित्य व स्व व्यापक , 
द्‌० ग्रं० सं०--१६ 
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दोने से सबको स्वंदा दुःख होना चाहिए। अर्थात्‌ मुछ और - 
अमुक्त इन दोनों के साथ काल का सम्बन्ध है यदि काल के 
सम्बन्ध से दुःख माना जाचे तो मुक्त भी ( मुक्ति की अवधि से 
अथम ही ) वद्ध हो जायेंगे, इससे सिद्ध हुआ कि काल से ढुःख 
नहीं होता । 0 
यदि कहो कि देश के सम्बन्ध से ? ठुःख रूप बनन्‍्धन होता 
है, यह भी ठीक नहीं क्‍योंकि: -- 


न देशयोगतोः्प्यस्मात्‌ | सा० द० १३ | 

देशयोगतो5पिन वन्धः । कुतः ? अस्मात्‌ पूर्व खत्नो- 
क्वान्मुक्तामुक़सव पुरुष सम्बन्धात्‌ । मुक्कर्थापि वन्धापत्ते 
रित्यिथं) | वि० भिछ्ु। ॥ 

अर्थात्‌ देश [ जगह ] के सम्बन्ध से भी ठुःख रूप चनन्‍्ध 
नहीं होता। क्योंकि जो पहिले सूत्र में दोप दिये हैं वे यहाँ भी - 
आ जायेंगे। अर्थात्‌ देश भी सर्व व्यापक और नित्य होने से 
मुक्त और अमुक्त जितने भी जीव है। उन सबके साथ सम्बन्ध 
रखता है। इससे मुक्त जीव भी मुक्ति की अवधि से पहिले ही 
बन्धन से आ जायेंगे, इससे देश के सम्बन्ध से वन्‍्धन नहीं हो 
'सकता । यदि कहो कि अवस्था के निमित्त से वन्‍्धन दुःख भआ्राप्ति 
डोता है, यह भी ठीक नहीं है क्‍योंकि:-- 

नावस्थातो देहधर्मत्वात्तस्या। | सां० द० १४ 

संघात विशेष रूपताख्या देहरूपां -याज्वस्था न तन्नि- 
'मित्तकोईपि पुरुषस्य बन्‍्धः | छुतः १ तस्था अबस्थाया 
- 'देहधघस्म॑त्वात्‌। अचेतन धम्मत्वादित्यर्थ: | अन्यधर्मस्य 
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ह -साकोदल्यधमत्वार्ति ग्रसद्ञात्‌ ॥ सुक्स्थापि बन्धापत्ते 
. रित्यथ! ॥ इति विज्ञान भिन्ु। ॥ 

.. श्र्थात्‌ बाल्य; युवा, बृद्ध होने में शरीर की नाना प्रकार की 
. अचस्था होती है अर्थात्‌ शरीर के संघात विशेष ( परमाणुओं 
''का.निस्सरण और प्रवेश होते हुए अवयवों के घटने बढ़ने आदि 
“से जो एक देह का समुदाय हो जाता है, वह बाल्य, यौवन और 

वृद्धत्व में अकारान्तर हो जाता है ) से बन्धन नहीं होता । क्योंकि 

वह अवस्था पुरुष [ आत्मा ] से भिन्न का धर्म्म है, आत्मा न 

वालक है न युवा है और न ही वृद्ध है; किन्तु शरीर की ही थे 
: अवस्था है, जिस लिये. कि अवस्था शरीर का ध्म है, इसलिये 
' इससे पुरुष का वन्‍्धन नहीं हो सकता | क्‍योंकि अन्य के धम्म 

से अन्य वद्ध नहीं हुआ करता । यदि मान लें कि अन्य के धर्म्म 
से अन्य का ,वन्धन और मोक्ष हो सकता है तो अति प्रसंग हो 
' जावे अर्थात्‌ किसी बद्ध जीव के धर्म से मुक्त जीव बद्ध हो जायगा 
, और मुक्त -जीव के धर्म से कोई वद्ध मुक्त हो जायगा। इससे 
: “क्या सिद्ध हुआ कि अवस्था से बन्धन नहीं होता । 


' असज्लोज्यं पुरुप इति | सां० द० १४। 
-इति शब्दी हेत्वथे, प्ररुपस्यासंगत्वांदबस्थाया देहमार्त् 


, भर्मत्वमूं । इति पूर्वक्नेशान्ययः । पुरुपस्याश्वस्थारूप विकार... 


, स्त्रीकारे विकारहेतुसंयोगारुयः संग! असज्येतेति भावः। 

: अस॑गत्वे च श्रुति | स यदत्रा किखित्‌ पश्यत्यज्नवागतस्तेन 
' भव॒ति असंगोद्यय पुरुष इति | संगश्न संयोगमात्रं न मबति) . .. 
कालदेश सम्बन्धस्य पूर्वधुकतत्वात्‌ । “भ्रुतिस्पतिघुपभ्रपत्नस्थ 
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जलेनेव पत्मपत्रस्थस्पासड्रताया।पुरुपस्या5पंगतायां इशंततः 
श्रवणात्र । इति विज्ञान मिछ्ु। ॥ 

यह शह्ला थी कि यदि पुरुष का ही धर्म अवस्था माना जावे 
तब उससे बन्धन होने में कोई दोष नहीं। इस विपयथ में महर्पि 
कपिल जी समाधान करते हैँ कि इस पुरुष का किसी बर्ु से 
भी संग नहीं है ; किन्तु यह पुरुष असड्ढ है, क्योंकि पुरुष की 
अवस्था विशेष रूप को पुरुष सें विकार मानने में पुरुप में 
विकार का देतु जो कि संयोग [ जैसा कि दो परमाणुओं में 
होता ] है। वह मानना पड़े, इससे पुरुष असंग नहीं रहेगा; 
परन्तु श्रुति में यह लिखा है कि-- 


असज्डो हय॑ पुरुप इति-- 

क्योंकि यह्‌ पुरुष असंग है। यहाँ संग का अथ संयोगमात्र 
नहीं लिया ; क्योंकि पहिले सूत्रों में काल और देश छा संयोग 
कह आये है. अर्थात्‌ संयोग मात्र तो पुरुष और कालादि का 
होता है परन्तु'““की भाँति नहीं होता तिस पर भी श्रुति स्मृति 
के अनुसार जैसे कमल का पत्र [ पत्ता ] जल में रहता हुआ 
भी उससे सम्बन्ध नहीं करता । ऐसे ही जीवात्मा कालादि से 
संयोग होने पर भी उससे सम्बन्ध नहीं करता; किन्तु अविद्या 
से अपने को फंसा हुआ समझ लेता है। इससे सिद्ध हुआ कि 
देश, काल, अवस्था आदि पुरुप के बन्धन के हेतु नहीं हैं, इस 
कारण तुमने जो हेतु माना था, वह नहीं रहा । अब इससे आगे 
न्याय-दशन में जो और परीक्षा की है वह भी सुनिये । 

अगाड़ी सूत्रों के लिखने से प्रथम सर्व साधारण को यह 
भी जतला देना आवश्यक है कि इन सूत्रों के जो अर्थ किये 
जावेंगे बे सब वात्स्यायन मुनिज्ी के भाष्य और पन्चानन 


# ९३ 
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भट्टकत्त वृत्ति के अनुकूल किये जावेंगे। यद्‌ किसी को इन 
अर्थों में फुछ भी सन्देह हो, चह प्रशंसित पुस्तकों से मिलावे 
सबके सब मिल जावेंगे और शक्ल निश्चत्त हो जावेगी | निदर्शनवत्‌ 
- हम पू् के दोनों सूत्रों का अर्थ जो कि चात्स्यायन जी ने लिखा 
है, वह लिखे देते है, शेप सूत्र पाठक बर्ग भांष्य में स्वयं देख लेवें । 
४४ वें सूत्र--सद्य: कातान्त इत्यादि पर बात्स्यायनजी “पचति 
दोग्धीति सद्य: फलमोदन पयसी, क्ृपति वयतीति कालान्तरे 
. फल शस्याउघिगम्‌ इति। अस्ति चेय॑ क्रिया अग्निहोत्र जुहयात्‌ 
स्वर्ग काम इति एतस्या फले संशयः”। 
इसको हमारे लिखे भाषार्थ से मिलाओ तथा ४४ बें सूत्र 
न सद्य: कालान्त० इस पर वात्स्यायन मुनि “स्वर्ग: फल॑ श्रूयते 
तब्च मिन्नेडस्मिन देह भेदादु उत्पन्नते इतिन खद्यो आमादिका- 
नासारम्मफल मितिए | 
इसको भी हमारे लिखे भापार्थ से मिलाओ ठीक अर्थ मिल 
जायगा। अगले सूत्रों का अथ भी जिसकी इच्छा हो मिलावे । 
अब पूरे पक्ष करते हैं कि-- 
कालान्तरेणा5निष्पत्तिहेतु विनाशात्‌ ॥ ४६ न्‍्या० दु० 
अर्थात्‌ तुम्हारा जो यह सिद्धांत है कि कमे का फल वर्तमान 
' जन्म में नहीं होता यह ठीक नहीं क्योंकि कर्म दुःख और सुख 
का कार्य है। जब हम इस जन्म में कर्म कर चुके तो कमे का - 
नाश अभाव हो गया जब कर्म का अभाव हो गया तो 
दूसरे जन्मों में फल किसका मिलेगा; क्‍योंकि कर्म कारण है 
. और दुःख सुख उसके कार्य हैं बस जब कारण अर्थात्‌ कमे का 
वर्तमान जन्म में नाश हो गया तब दूसरे जन्म में कार्य दुःख 
सुख कैसे हो सकते है; क्योंकि कारण के नाश हो जाने पर 
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कार्य नहीं रहता, यह उन मनुष्यों का पक्ष है कि जो इस जन्म 
के कर्मों का फल्न इसी जन्म सें सानते हैं अर्थात्‌ भोगवादी नहीं 
हैं, इसका उत्तर महर्षि गौतमजी यह देते हें कि-- 


ग्राह निष्पतेश् च्ुफलवत्तत्स्थात्‌ । नया» दु० ४७ 


अर्थात्‌ जेसे इत्च और फन्न का कारण बीज है; परन्तु वृक्ष 
ओर फल तभी उत्पन्न होंगे कि जब बीज ( लगकर ) नष्ट हो 
जायगा, जब तक बीज नष्ट न हो जाबे तव तक न तो वृक्ष उत्पन्न 
होता है और नहीं उसके फज्ञ उत्पन्न होते हैं वस जेसे कि बीज 
के ( पहिले ही ) नष्ट हो जाने से ही उसके फल उत्पन्न होते हैं 
इसी प्रकार कर्मों ( पाप पुण्यों ) के नष्ट हो जाने पर भी जन्मा- 
न्तरों में दु:ख सुख होते है, इससे कोई भी दोप नहीं और जैसे 
बीज की विद्यमानता में वृक्त फल्न नहीं उत्पन्न होते। इसी प्रकार 
वर्तमान कर्मों का फन्न वर्तमान से नहीं होता । 


प्रश्न--तो वैशेषिक का यह सूत्र कैसे सत्य होगा कि 
'कारणाभावात्‌ कार्यामाव:? 


अर्थात्‌ कारण के अभाव से कार्य का अभाव होता है। 
उ०--यहाँ उपादान कारण से अभिम्रायहै--जैसा कि घट के प्रति 
सट्टी किन्तु निमित्त कारण से प्रयोजन नहीं ; क्योंकि वर्तमान में देखा 
जाता है कि निमित्त कारण कुलाल ( कुम्हार ) के नाश होने पर 
' भी घट का नाश नहीं होता । इससे दुःख सुख के निमित्त कर्मों 
के नाश होने पर भी दु:ख सुख होते हैं और ऐसे ही बीज के 
नाश होने पर भी वृत्तादिक । 
प्रश्न--जैसे हम खेती आदि कर्म का फत्न इसी जन्म में आप्त 
- कर लेते हैं. यदि इसी प्रकार पाप पुण्यादि का फल इसी जन्म सें 
लेंतो क्या हाति है? 
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उ०--यह ठीक नहीं ; क्‍योंकि जैसे वृत्त सम्बन्धी जितने भी 
काम किये जाते हैं। बोना सींचना आदि उन सबका उद्देश्य वृत्त 
रूप फल की उत्पत्ति है--बस इसी प्रकार प्राशिमान्र के जितने 
कर्म हैं, वे सच सुख दुःख की निवृत्ति और आनन्द की प्राप्तिरूप 
उद्देश्य को लेकर ह। जबतक हसें उसका फत्न मिल जावे, तव तक 
ही चर्तसान काल साना जाता है--ब्स तुमने जो वर्तमान की कृषि ' 
आदि क्रिया से वतेमान कर्मों की तुलना की थी, वह ठीक नहीं 
क्योंकि जैसे खेती आदि के आरम्भ से लेकर समाप्ति तक वर्तमान 
काल है, इसी प्रकार सम्पूर्ण कर्मों का भी फल प्राप्ति तक ( चाहे 
जब हो ) वर्तमान काल सममना उचित है, इस पर वृत्स्यायन 
मुनिजी ने भी कहा है कि-- हे 

आरूधक्रियासन्तानो वत्तमानः कालः पचतीति ! 

अर्थात्‌ आरम्भ से समाप्ति तक सब क्रिया वर्तमान काल की 
होती है--“जैसे पकाता है” यहाँ पकाना रूप क्रिया के आरम्भ 
से लेकर पकाने की समाप्ति तक बतंमान काल कहाता है ; क्योंकि 
भूत काल तब होता है, जब यह कहते कि पका चुका अर्थात्‌ 
क्रिया की समाप्तिहो गई और भविष्यत्‌ तब दोता, जब यह 
कहते कि पकाबेगा। यहाँ क्रिया का आरम्भ ही नहीं हुआ 
इत्यादि बस इसी प्रकार पाप पुण्य के आरम्भ से लेकर 
समाप्ति अर्थात्‌ उनके फल्न दुःख खुखादि की आप्ति तक 
वर्तमान काल समझो । 

शक्का-तुम्दारे इस कथन से भी हमारी शझ्ला का परिहार 
नहीं हुआ ; क्योंकि जत्र हम इसी जन्म सें फल्र प्राप्ति मानेंगे, तब 
पुष्य पाप के आरम्भ से लेकर इसी जन्म में जब तक फल्ल 
(दुख या सुख ) मिलेगा, तब तक चतमान काल मान लेंगे । 
प्रयोजन यह कि तुमने जो न्याय दर्शन के सूत्रों. यह सिद्ध 
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किया था कि “दुःख और सुख रूप फल्न पाप, पुण्य के करने के 
काल ( अर्थात्‌ जब ॒पाष पुण्य करें उसी काल ) में नहीं हुआ 
करते, इस सिद्धान्त से हमारे सिद्धान्त में कुछ हानि नहीं हुई 
क्योंकि जेसे खेती आदि का फन्न न तो उत्काल द्वी मिलता 
और नहीं जन्मान्तर में मिलता हू शत्युत इसी जन्म में कुछ 
कालांतर में मिल जाता है इसी प्रकार पापादि का फल भी अन्य 
जन्मों में नहीं मिलता, हाँ इसी जन्म में कालांतर में मिल जाता 
है। इससे यह सिद्ध हुआ कि यदि आप कर्म फल की प्राप्ति को 
अन्य जन्म सें सिद्ध न करके न्याय दशन से कालांतर में सिंद्ध 
करते हुए भी 'भोगवाद, को सिद्ध करना चाहें तो नहीं हो सकता | 
इसलिये यदि आप के निकट कोई न्यायदर्शन का ऐसा प्रमाण 
है कि जिससे कालांतर दी नहीं किन्तु जन्मांतर में ही कम फल 
सिद्ध करे तो चतलाइये । 

समाधान--आपने जो शह्ढा की वह ठीक है अर्थात्‌ अनेक 
मनुष्यों को यह भ्रम हो सकता है कि काल्ांतर से अमिम्राय 
आगामी जन्म कैसे हो सकता है ? इस शंका का समाधान महर्षि 
गौतसजी के सूत्रों से खयं हो जाता है कि गौतमजी ने “कालांतर 
से अभिप्नाय जन्मान्तर ही लिया हैं? इस चात को हम आगे 
दिखलावेंगे परन्तु क्रमागत प्रकरण में चादी ने “भोगवाद” विषय 
में एक और शक की है, इसलिये प्रथम हम उस शंका का उत्तर 
वतला देवें | 

शंका--वादी यह शंका कि तुम्हारा जो यह सिद्धान्त है। 
“पाप व पुण्य दुःख तथा सुख के कारण हैं ।” यह सिद्धान्त तब 
सत्य हो जब आप संसार सें काये कारण भाव अर्थात्‌ काये और 
कारण का होना सिद्ध करदें क्योंकि यह बात प्रमाण सिद्ध है 
कि--“न कोई किसी वस्तु का कारण है और न कोई वस्तु किसी 
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का कार्य है |? यदि कोई कहे कि इसमें क्‍या प्रमाण है तो इस 
विषय में वादी न्याय दर्शन का यह ( पूर्व पक् का ) सूत्र अम्ाय 
सें देता है कि--- 


नासनसचसदसत्सदसतोर्चेधर्म्यात्‌, न्‍्या० द० अ० ४ 

आए० ६ घ्ू० ४८। 
अथ--कोई पदार्थ किसी पदार्थ का कारण और काये नहीं ; 
क्योंकि कार्य कारण भाव मानने में इन तीन बातों का उत्तर नहीं 
हो सकता, प्रथम यह कि कारण से जो काय उद्तन्न होता है, वह 
काये अपनी उत्पत्ति से प्रथम कारण सें था या नहीं ? यदि कहो 
की “कार्य कारण में नहीं था तो उपादान कारण का नियम नहीं 
रहे अर्थात्‌ नतों वट के बीज में वृक्ष है और नहीं सर्पप 
[| सरसों ] के व्रीज में वृक्त है। जब दोनों ही बृक्त से रहित है, 
तो बट [ बड़ ] के बीज से बट का वृक्ष क्‍यों उत्पन्न हो ! तथा 
सरसों के चीज से सरसों का ही दक्ष क्यों ? यदि कहो कि बड़ के 
बीज में बट तथा सरसों के वीज में सरसों का वृक्ष प्रथम ही था तो 
तुम्हारा यह सिद्धान्त नहीं रहा कि कार्य कारण में अपनी उत्पत्ति 
से प्रथम विद्यमान नहीं रहता, इससे सिद्ध हुआ कि काये अपनी 
उत्पत्ति से प्रथम ही कारण में विद्यमान रहता है, अब दूसरी वात . 
यह है कि कार्य को यदि अपनी उत्पत्ति से प्रथम ही विद्यमान्‌ 
माना जाने तो वह उत्पन्न ही नहीं हुआ ; क्‍योंकि उत्पन्न वह होता 
है जो पहिलेंन हो और फिर हो जावे ; परन्तु कार्य उत्पन्न होने 
से पहिले ही रहता है तो न वह उत्पन्न हुआ और न कोई उसका 
कारण ; क्योंकि कारण भी उसी च॒स्तु का हुआ करता है जो 
अनित्य हो--वस जो वस्तु उत्पन्न न हो वह अनित्य है और न कोई 
उसका कारण है। तीसरी बात यह कि यदि कोई कद्ै कि हम 
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कार्य को उसकी उत्पत्ति से प्रथम विद्यमान्‌ और अविद्यमान्‌ भी 
मान लें अर्थात्‌ काये उत्पन्न होने से पहिले होता भी है और नहीं 
भी होता यह भी ठीक नहीं, क्योंकि किसी पदार्थ में दो विगेधी 
धर्म [ स्वाभाविक ] नहीं होते। यदि हम काये उत्पत्ति से प्रथम 
होना और न होना भी मानलें तो थे दोनों विरोधी हैं, विरोधी होने 
से एकाधिकरण अर्थात्‌ कार्य में नहीं रह सकते, इससे कन्या 
सिद्ध हुआ कि न कोई किसी का काये है. और नहीं कारण है। 
जब यह सिद्धान्त हुआ तो पाप और पुण्य भी दुःख सुखादि के 
कारण नहीं, जब यह सिद्धान्त हुआ तो पाप से हुःख और पुण्य 
से सुख कभी नहीं मिल सकता । इसलिये तुम्हारा जो यह्‌ पत्त था 
कि कर्मो का फल दूसरे जन्मों में मिलता है, यह नहीं रहा क्‍योंकि 
जब ढु:ख सुख के कारण ही पाप पुण्य नहीं है तो उनसे छुःख 
सुख केसे, इस शझ्ला का समाधान महपिं गीतमजी इससे अगले 
सूत्र में करते हैं कि-- 
उत्पादव्ययदर्शनात्‌ । न्‍्या० दु० । १४ ॥ ४३ 

'अर्थ-महर्पि गौतमजी कहते हैं--'हसारा यह सिद्धांत है कि 
काय अपनी उत्पत्ति से प्रथम कारश सें नहीं होता ; किन्तु उत्पन्न 
होता है क्‍योंकि संसार में देखा जाता है कि पदार्थों की उत्पत्ति 
और नाश दोनों होते हैं यदि कार्य उत्पन्न होने से पहिले ही विद्य- 
मान रहता है तो उत्पत्ति ही किसकी हो; और जत्र किसी की 
उत्पत्ति न हो तो नाश ही किसका हो; परन्तु यह प्रत्यक्ष के 
विरुद्ध है, अथांत प्रत्यक्ष में उत्पत्ति और नाश दोनों देखने सें 
आते हैं इसलिये यह वात ठीक नहीं कि काये उत्पत्ति से पहिले 
ही विद्यमान रहता है तथा च। " 


चुद्धिसिद्धन्तुतद्सत्‌ । न्या० द० ४ । १ | ४० 
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अर्थ--यह वात बुद्धि से भी सिद्ध है कि प्रत्येक वस्तु सब 
पदार्थों का कारण नहीं होती ; क्योंकि यदि सब वस्तुओं का कारण 
हो तो तो जो मनुष्य आम का वृक्ष वोना चाहता है, वह आस के 
दी चीज से आम का वृक्ष वोने के लिये अबृत्त नहीं होता ; प्रत्युत 
प्रत्येक घीज से ही आम का बृक्त वोने को अव्ृत्त होता ; परन्तु यह 
सब जानते हैं आम के ही वीज में ऐसी शक्ति है कि जो आम 
का वृक्ष उत्पन्न करे और में नहीं, इससे सिद्ध हुआ कि कारये 
कारण भाव सत्य ही है। पाठकों को यह भी अवगत हो कि बांदी 
ने जो यह कहा था कि उपादान का नियम अर्थात्‌ अमुक बीज से 
ही अमुक पृक्ष उत्पन्न हो, यह नही रहेगा। यदि हम उस बृत्त को 
उत्पन्न होने से पहिले ही मानलें, इसका उत्तर उक्त समाधान में 
यह दिया गया है कि यद्यपि बीज के अन्दर वृक्ष नहीं होता 
क्योंकि वृक्ष के स्थूल होने से सूह्रम रूप बीज के अन्दर रहना 
असम्भव है तथापि प्रत्येक वीज में उस वृक्ष के ही उत्पन्न 
होने की शक्ति ईश्वर ने रखदी है, जिस कारण वह उसी वृक्ष को 
उत्पन्न कर सकता है, जिसका कि यह बोज है ; परन्तु यहाँ कोई 
ऐसी शंका करे कि वीज के अंदर यदि इच्त उत्पन्न करने की शक्ति 
है तो जब तक हम उस बीज को वोते नहीं तत्र ही क्यों नहीं वृक्ष 
को उत्पन्न कर देता । इससे बीज के ही अंदर शक्ति नहीं है। इस 
शंका का उत्तर यह है कि शक्ति ऐसा गुण है कि जो अनुद्धव दशा 
[ छाहिर न होने को दालत ] और उद्भव दशा ( जाहिर होने 
की हालत ) इन दोनों दशाओं में रहता है--जैसे मनुष्य में बोलते 
की शक्ति है ; परन्ठु मनुष्य को इच्छा है कि वह बोले या न बोले 
अर्थात्‌ जम बोलता है, तव उसकी शक्ति अकट होजाती है और 
जब-नहीं बोलता तब अकट तो नहों होती; परंतु शक्ति रहती 
अवश्य है--इसी प्रकार वीज को बोना आदि उपयोगी कर्म करने 


३०० [ दर्शनानन्द ग्न्ध संग्रह 
से उस बीज की शक्ति प्रकट दो जाती दे और जब तक नहीं तब 
तक यद्यपि बीज की शक्ति प्रकट तो नहीं होती तथापि उस चीज 
में रहती अवश्य है और यही कारण है कि अत्येक चीज से सर्च 
प्रकार के ध्ृत्त फल, शाखा आदि उत्पन्न नहीं होते ॥ क्योंकि उसमें 
स्व प्रकार के वृक्ष उत्पन्न करने की शक्ति नहीं दे, यही प्रत्येफ 
कारण का सर्व कार्यों के उत्पन्न न करने का कारण है । 

अब हम पाठकों को ध्यान दिलाते हैँ. कि हम प्रथम कह 
आये थे कि गौतमजी के न्याय दर्शन के चनुर्थाध्याय के प्रथम 
आद्विक में जो फल्न प्राप्ति ( अर्थात्‌ कर्मों का फन्त तत्काल मिलता 
है था काल्लांतर में इस विमय की परीक्षा ) का प्रकरण 
है, वहाँ तत्काल का अभिप्राय इस जन्म का है और का अमिप्राय 
आगामी जन्म अर्थात्‌ इस जन्म के भिन्न अगले जन्मों का है 
इसी अभिप्राय को प्रकट करनेवाले उसी प्रकरण के सत्र में हैं कि-- 


आश्रयव्यतिरेकाद बृक्तफलोत्पत्तिवदित्हेयतुः । न्‍्या० 
द० ४७।६१।५। 


अर्थ--यह सूत्र पिछले सूत्र अर्थात्‌ 'न सद्यः कालान्तरेः इ्स 
सूत्र से लेकर 'ुद्धि सिद्ध तु तद्सन्‌ः इस सूत्र पर्यन्व सूत्र से 
आगे का पूर्व पक्त सूत्र है। इस सूत्र में बादी भ्महर्षि गौतमः के 
इस सिद्धांत में कि “जिस जन्म सें मनुष्य पाप पुण्य रूप शुभा- 
शुभ कम करता है, उसी जन्म में उस कर्म का फन्न नहीं मिलता ; 
किन्तु अगले जन्मों में मिलता है, यह शह्ढा करता है कि तुम्हारा 
यह सिद्धांत ठीक नहीं कि कर्म करें मिन्न जन्म में और उसका 
फज्ञ मिले मिन्न जन्म सें। क्योंकि यह सिद्धांत तुम्हारे दिये हुए 
बृक्ष के ही दृष्टांत से खण्डित हो जाता है अर्थात्‌ तुमने जो 
यह कहा था कि जैसे इक्त रूप फल का बोज कारण है अर्थान्‌ 
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बीज के ज़िना फल्न उत्न्न नहीं होता | इसी प्रकार बिना कर्म रूप , 
बीज कारण के उसका फन्न दुःखादि उत्पन्न नहीं होता--जैसे बीज 
के नष्ट होने ( प्रथ्वी में लग जाने ) के अनन्तर ही -कालांतर में 
बल उत्पन्न दोता है नतो बीज के नष्ट हुए बिना फन्न उत्पन्न 
होता और नहीं (नष्ट होने के अनंत्र ) भी तत्काल अर्थात्‌ 
उसी समय फल उत्तन्न दोता। इसी प्रकार न तो कर्मों के नष्ट 
हुए बिना उसका फल होता और नष्ट हो जाने पर भी तत्काल 
भी नहीं। मिलता इत्यादि । दृश्टांत से हीं तुम्हास सिद्धांत स्थिर 
नहीं झूता। इसका कारण यह सममो कि तुम्दारे बीज, वृत्त 
और फज के इष्टांत में बोज और बोना कर्म का उदाहरण है, 
फन्न हुःखादि का और वृक्ष शरीर का (क्‍योंकि जैसे बोना 
सीचना आदि कर्म और फज्ञ दोनों वृक्त के आश्रय हैं, इसी प्रकार 
पापादि कर्म और दु:खादि फन्न भो दोनों शरीर के आश्रय हैं।' 
अतः वृत्त शरीर का उदहरण हूँ। ) यहाँ वादी यह कहता है कि 
जैसे सींचना आदि कर्म और (ब्ृक्त के ) फल लगना आदि उस 
कर्म का फन्न दोनों का आश्रय एक्रद्वी वृत्त है, दो वृत्त नहीं 
अर्थात हम जिस बृक्ष को सींचते हैं, उसी ब्रृज्ष से हमको उसका 
फल मिलता दे, यह नहीं कि हम सींचें और वृक्ष को और फल 
मिलें और ब्त्ष से इससे सिद्ध हुआ कि वोना, सींचना आदि 
कर्म उसका फल ( इच्त के जो आम्रादि फल लगते हैं वे ) दोनों 
एक ही वृत्त के आश्रय [ सहारे ] हैं; परन्तु जो तुम्हारा दृष्टां 
. [ जिस कर्म फलादि के लिये बृक्त का दृष्टांत दिया था बह ] है 
: बहाँ दोनों अर्थात्‌ कर्म रूप बीज का और ढुःखादि (रूप फन्न का 
एक ही आश्रय नहीं है। क्योंकि जिस शरीर में कर्म किया जाता 
है उसी शरीर में ढुःखादि फल नहीं मिलता अर्थात्‌ वृक्ष की 
भाँति कर्म रूप बीज का और दुःखादि फल्न का एक ही आश्रय 
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नहीं, इसलिये तुमने जो बृत्त और बीज का तथा फल का इृष्टांत 
दिया था, उससे यह सिद्ध नहीं होता कि किसी और किसी जन्म 
में फल मिले। किंतु यह सिद्ध होता है कि छुछ काल में इसी 
जन्म में फल मिल जाता है । 
पाठक सहाशयों ! अब आप ध्यान दें कि यदि गत सुत्नों में 
आये हुए “कालान्तर” इस शब्द से गौतम जी का कदाचित्‌ 
दूसरे जन्म का अभिप्राय न होता किन्तु किसी जन्म में कर्म 
करने के काल से भिन्न काल का ही अभिम्राय द्ोता तो क्‍या 
चादी का यह सत्न जिसका अभिप्राय इस जन्म से नहीं किंतु 
अन्य जन्ग से है यह अति स्पष्ट है, इस बिपय में व्यर्थ न होता 
क्योंकि शंका उसी पक्त में की जाती है कि जिसको यादी मानता 
हो इस लिये कि वादी ने अन्य जन्म के कर्मों का फल अन्य 
“जन्म सें मिलता है इस जन्म सें नहीं इस सिद्धांत में शंका 
की है, इस लिये गौतमजी का यही सिद्धांत समझना चाहिये 
और दूसरे इस शंका का उत्तर भी गौतमजी ने ऐसा ही दिया 
है कि जिससे कालान्तर से असभिप्राय जन्मान्तर स्पष्ट हो जाता 
है इस लिये पहिले जो क़ालान्तर शब्द आया है, उसका अभिप्राय 
इस जन्म से नहीं । 
वादी ने जो ४१ चें सूत्र में शुका की थी, उसका व्युदास 
[ परिहार अर्थात्‌ खण्डन ] ४२ वें सूत्र में यह करते हैं कि-- 
प्रीतेरात्माभयत्वादअतिपेघः । न्‍्या० दू० ४७ | १। ४२ 
अथ--वादी ने जो उक्त सूत्र में यह कहा था कि बीज, चृक्ष 
फलादि का दृष्टान्त जो कि कमे शरीर और फल ( दुःख़ सुख के 
लिये दिया था, वह ठीक नहीं ; क्योंकि बीज और फल्न का आश्रय 
एक दी वक्त है; परन्तु कर्म और ढुःख सुख का आश्रय एक ही 
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शरीर नहीं है। इस शंका का समाधान महरपिं गौतम करते हैं कि 
हमारे सिद्धांत में भी एक ही आश्रय है ; क्योंकि हम कर्ता और 
भोगता शरीर को नहीं मानते, जिससे तुम्हारा यह कहना ठीक 
हो कि पाप और पुरय का आश्रय अन्य शरीर है तथा दुःख सुख 
का अधिष्ठान [ आश्रय ] अन्य किन्तु हम कर्ता और भोगता 
आत्मा को दी सानते हैं. शरीर सन इन्द्रियादिक तो आत्मा के 
भोग के साधन हैं, इससे यह सिद्ध हुआ कि जैसे मूल ( जड़ ) 
का सींचना आदि कर्म [ जो कि उस बृत्त का कारण है ] और 
उस बृत्च के फल [जो कि उस सेचन क्रिया का फन्न हैये 
दोनों | एक ही बृत्त के आश्रित होते हैं, अर्थात्‌ जिस बृक्ष को 
सींचते हैं, उसी वृक्त के फल लगते हैं. न कि सींचें और वृक्ष को 
और फल्त लगें और धृक्त के इसी प्रकार यहाँ भी कर्म और 
हुःख सुख का आश्रय एक ही आत्मा है अर्थात्‌ यद्यपि दूसरे 
जन्म में वे शरीर इन्द्रियादि नहीं रहते कि जिससे आत्मा ने 
पापादि कर्म किये थे ; किन्तु ईश्वरीय नियम से अन्य शरीरादिक 
प्राप्त होते हैं तथा जो कठ त्व और भोक्तत्व अर्थात्‌ कम करने 
आर. फल भोगने का आश्रय है वह तो एक ही है, जिस आत्मा 
ने कर्म किये, थे वही फल भोगता है अथवा जो आत्मा कर्म का 
आश्रय हैं, वही दुःख सुखादि का । क्योंकि आत्मा नित्य है एक 
ही आत्मा पापादि कर्म करता है पुनः वही आत्मा जन्मान्तर में 
जाकर फल भोगता है, इसी से सिद्ध हुआ कि यदि महपिं गौतम 
का यह सिद्धान्त होता कि कर्म और फल का आश्रय शरीर ही 
है तब वादी की शंका ठीक होती कि आश्रय सिन्न-मिन्न हैं। 
अथवा यह होता कि कर्म और फल का आश्रय रूप जो आत्मा 
है वह मिन्न है, अर्थात्‌ कर्म करने वाला आत्मा फल नहीं भोगता, 
और फल भोगने वाले आत्मा ने कम नहीं किये, या यह कहिये 
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कि आत्मा अनित्य है, इस सिद्धान्त के मानने पर गीतम जी का 
सिद्धान्त ठीक न होता ; परन्तु गोतम जी का इनमें से कोई भी 
सिद्धान्त नहीं, इस लिये वादी का आज्षेप ठीक नहीं ! 

शंका--इप्त सूत्र पर वादी यह आशंका करता है कि ुम्दाया 

यह कथन कि दुःखादि फत्न, और तत्कारण पापादि कम का 

आश्रय एक ही आत्मा है जैसे कि उदाहरण में बृत्त हे-बह कथन 
ठीक नहीं क्‍यों कि इसका सत्य होना तब्र सम्भव हो जब तुम 
यह सिद्ध कर दो कि कर्मों का फन्न वास्तव में हुःख सुखादिक 
ही होता है अर्थात्‌ जेसे वृक्ष का नियम है कि कमे और फल का 
आश्रय एक ही होता है।इस प्रकार यहां नहीं है क्थोंकि आय 
में दुःख सुख मात्र को ही फल नहीं बतलाया किन्तु :-- 

न पुत्र पशु स्री हिस्ण्यात्नादिफलनिर्देशात्‌ न्‍्या० दु० 
आ० ४ आ० १ स्रू० ५३ 

अर्थात्‌ भ्रुतियों में पुत्र, पशु, ख्री, परिच्छुद, हिरण्य ( सुबर्स ) 
ओर अज्नादि को भी फल बतलाया है जेसा कि:--- - 

पुत्रकामोयजेत । 


अर्थात्‌-जिसे पुत्र की कामना ( इच्छा ) हो, वह यज्ञ करें 
इससे यज्ञ का फल पुत्र बतलाया है और ॥ 


ग्रामकारमोयजेत । 


जिसे झरास की अभिलापा हो बह भी यज्ञ करे इसमें यज्ञ का 
फल्न यज्ञ को वतलाया है, थे दोनों तथा सूत्र पठित अन्य फल 
भी आत्मा के आश्रय नहीं हैं, इससे तुम्हारा यह कथन कि एक 
ही आश्रय होता है सत्य नहीं। इसका समाधान गौतसजी अगले 
सूत्र में करते हैं किः-- 
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तत्सम्बन्धात्फतनिष्पत्तेस्तेवु फतवदुपचारः न्या० 
दू० ४७ | ६। ५७। 
इसका अभिषाय यह है कि यद्यपि श्रतिय में पुत्रादि को यज्ञ 


ष्र्‌ 


को वतलाया है यह बात टीक है. तथापि उन श्रुतियों में पुत्रा-द्‌ 
को “उपचार” से फत्न मान लिया है क्योंकि पुत्र स्रों आदि 
पदाथे सुख दु:खादि के साधन है अर्थात्‌ मनुष्य दुःख की नि्वृत्त 
और सुख की प्रात्रि के लिये ही प्रत्येक उपाय किया करता है 
जिन उपाय अर्थात्‌ साधनों का एक भाग पुत्रादि समझने चाहिये | 
इससे सिद्ध हुआ क्रि पुत्रादि फन्न होता तो गौण अर्थात्‌ कथन 
सात्रही है; किंतु पुत्र, खी आदि के संत्रंध से जो आत्साको 
सुखादि का अनुभत्र होता ४ वसतव सें वह'सुख ही फल्न सम- 
भझता चाहिये, बस जब्र यह सिद्ध हुआ कि दुःख सुखादिक ही 
वास्तव में फञ्ञ हैं और पुत्रादि उनके साथन हैं। इसलिये पुत्रादि 
में फत्त का व्यवद्वार उपचार मात्र ही है तव वादी का यह 
सिद्धांत कि 'कर्म और फन्र का आश्रय एक ही नहीं है? असत्य 
-सिद्ध हो गया ; क्योंकि पुत्रादि सम्बन्ध जन्य ( होनेवाले ) फल 
का आश्रय भी वही आत्मा है क्रि जिसने उसकी प्राप्ति के लिये 
कर्स किये थे । कदाचित्‌ कोई यह कहे कि गौतम जी का सिद्धांत 
है कि कर्म का फव इस जन्म में भी मिज्ञता है और अन्य जन्मों 
में भी, बस यह सब शाज्लाथ उस पक्ष का सममभाना चाहिये कि 
जिस पत्ष में अन्य जन्म में फत्त माना ठो इसका उत्तर यद है 
कि यदि गौतम जी का जन्म में ही इस जन्म कर्म का फल 
मिज्ञना रूप सिद्धांत मान लिया जाबे तो इस सूत्र को क्या 
सक्लति करोगे ? * 
न सग्रः कालन्तरोपभोग्यलात्‌ । न्‍्या० द०४।१॥४४ 


हूं० ग्रं७ स॑०--*५० 


कै 
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यह सूत्र पहिले भी अर्थ सहित हम लिख चुके हैं। अर्थात्‌ 
वत्तेमान में जो ठुःखादि फल दीखता है, वह इस जन्म के कर्मों 
का फल्न नहीं है किंतु पूर् जन्म के कर्मों का उपभोग हे इत्यादि 
अन्य अनेक दोपों के कारण यह विचार अयुक्त है । 


विचारशील पाठको ! क्या अब भी आपको यह संदेह रहेगा 
कि “अकालमृत्यु होती है, जब कि इस सिद्धांत को “महर्षि गौतम 
जी के साज्ञात्‌ सूत्रों से खण्डन किया जावे, जब कि महर्षि 
कपिल कणादादि जेसे ऋषि ( कि जिनकी उपसा संसार में नहीं 
मिलती, जिनके सिद्धांत ऐसे अठल हैं कि जिनका असत्य होना 
कालत्रय सें भी सम्भव नहीं, जिनके सिद्धांतों को महर्पि स्वामी 
दयानन्द सरस्वती जी महाराज ने भी शिरोधाये सान कर वैदिक 
धर्म को भूमण्डल में प्रसिद्ध किया ) भी इस सिद्धांत को ठीक 
कहे जायें कि अकालमूृत्यु नहीं होती तो भी यदि न मानें तो आप 
कौन हैं यह स्वयं विचार लेचें | 


ऊपर के लेख से सिद्ध हो चुका कि वास्तव सें ऋषियों के 
सिद्धांताइनुसार तथा तक के ह्वारा यह सिद्धांत ठीक नहीं कि 


४इस जन्म के कर्म का फल इस जन्म में मिलता वा मिल 
सकता है !? 


एतेन भोगवादो5पि व्याख्यातः । 
इससे भोगवाद और अकालमत्यु का न होना ये दोनों 
व्याख्यान हुये | 
पाठकों को स्मरण रहे कि हम पहिले कह आये हैं कि अन्य 
के कम अन्य को दुःख सुख पहुँचाने में कारण नहीं होते, इस 
लिये हम उनकी सिद्धि में ग्रमाण देते हैं । यहां प्रथम तो सांख्य 
दशन में ही कहा है कि-- 
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रे के 
नकमंणान्यधमत्वादति प्रसक्तेश्च | सां०अ० १सू० १६ 
इस सूत्र के भाष्य में विज्ञान भिन्ु लिखते हैं कि 
५ नहि विहित निपिद्धकर्मणा पि पुरुपस्य वन्धः । 
(0 ्छ 
कमंणामनात्म धमंत्ात्‌ | अन्यधर्मण सानादन्यस्य बन्धे 
(- ५ हक ( 
च मकतस्पाप बन्धापत्तारत्यथ; ॥ है 
अर्थात्‌ विहित कर्म ( जिनके करने के लिये आज्ञा दी है ) 
और निपिद्ध फर्म [ जिनके करने का निषेध किया है ] इन दोनों 
प्रकार के कर्मों से आत्मा दुःख रूप वन्धन में नहीं आता ; क्‍योंकि 
कर्म करना चित्त का धर्म है आत्मा का नहीं और अन्य के घर्म 
से अन्य को दुःख रूप वन्धन हो जावे तो जो मनुष्य वद्ध हैं 
उनके करन से भुक जीव [ मुक्ति से प्रथम ] चन्धन में आजायेंगे, 
तथा जो मुक जीव हैं, उनके धर्म से वद्ध जीव मुक्त हो जवबेंगे । 
इससे सिद्ध हुआ कि 'महार्पि कपिलज्नी के सिद्धांतानुसार अन्य के 
करों से अन्य को दुःख सुखादि नहीं पहुँचते, इसी प्रकार आगे 
भी सांख्यशाक्ष सें कहा हैं क्रि-- 
न कर्मणाप्यतद्धरमत्वात्‌ । सां० द० अ० १ स्ू० ५२॥ 
फर्मणा च्ऐ्रेनापि साक्षान्ष पुरुपस्यथ वंध:। कुतः । पुरुष 
धर्मात्वाभावात्‌ । इति चिज्ञानभिक्ुः ॥ ० 5 
अर्थात्‌ दविंलना चलना रूप कर्स से भी आत्मा का बंधन 
नहीं होता क्योंकि चह आत्मा से भिन्न का धर्म है, आत्मा का 
नहीं इत्यादि अर्थ पू्ववत्‌ है । 
इसी प्रकार '“बैशेपिकः में भी अतलाया गया है कि अन्य 
का धर्म अन्य को ठुःख सुखादि होने सें कारण नहीं जैसाकि-- 
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आत्मान्तरगुणाना मात्मान्तरेज्कारणलात्‌ | बे० दु० 
झ० ६ आ० ९ स्रू० ४ 
* इसका आशय यह कि आत्मान्तर अर्थात्‌ अन्य शआत्मा के 
( किये हुवे पाप पुण्यादि ) अन्य आत्मा के दुःख सुख्च रूप 
फलोपभोग में कारण नहीं तो कृत हानि और अक्लताभ्यागम रूप 
दोप ( जो कि इश्वर के सर्वक्ष सर्वशक्तिमान और न्यायफारी द्वोने 
'से ईश्वर के न्याय में होने असम्भग हैं) आ जायेंगे। ऐसा ही 
ति रद ५जे ८ क्र कप 
अथ “वेशेषिक सूत्रोपस्‍्कार,, रचयिता श्री श्र मिश्र ने भी 
किया है, वह हम उद्धृत करके लिखते हैं-- 
आत्मान्तरतुणानां याग दिसादि पुन्यपापाना 
मात्मान्तरे यो सुख दुःखात्माकी गुणा तयेरफार- 
णत्तात्‌ | एवं च प्रत्यात्मनिलास्यामरेत्र धर्मा 
धर्माम्यां सुख दुःखे न व्यधिकरणामन्यथा येन 
यागहिंसादिक न कृत तस्प तत्फलं स्यादिति कृत- 
हानिरक्ृताभ्यागमश्च ग्रसज्येत | 
इसका अथ पूव कह आये हैं, विशेष “कृतहानि” जिसने 
कस किया उत्ते न मिले और “अक्वताभ्यागम” जिसने न क्रिया 
, छप्ते फल मिल जाबे यह सममना चाहिये । ।' 
इत्यादि अनेकशः प्रमाण हैं कि जिनसे अन्य के कर्म से 
अन्य की फल न मिलना सिद्ध होता है | परन्तु यह्‌ सिद्धान्त 
प्रायः हो आस्तिकों को स्वीकृत है--इसलिये ऊधिक लिखना 
- व्यथं है| है 
' पाठकों को अबगत हे कि यह पांचवें हेतु (जो युक्ति 
अकालसूत्यु के न होने में दी थी ) का विस्तार है, अर्थात्‌ अकाल 
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खत्यु, भानने घाले या भोगवार, न मोनते वाले न तो यह सिद्ध 
फर सकते कि अकालगृल्ु ओर उम सध्ये क्ेपश्चात्‌ जोलन्म 
यत्रता फारण है आर यदि कारण से माने ती 'हुख सुंनादि 

का कारण पाप पुण्य से अतिरिक्त हो नहीं सकता। इसलिये 
कम से मानों तथा।प यदि कसम से सानलें तो भी न इस जन्म के 
' फ़में से सिद्ध कर सकते और नहीं पूर्त जन्म के कर्म से, तथा 
नहीं अन्य जन्म के फर्म से सिद्ध कर सकते हैं । घास्तव में असत्य 
चात का छुछ उत्तर हां हो नहीं सकता इसलिये-- 

महर्षि स्वामी दयानन्द्र सरबतो जी ने स्वनिर्मित 'सत्या्थ 
प्रकाश! की भूजिका सें लिख दिया हे कि भूठ बात को छोड़ . 
देना ही उत्तर है। 

प्रयोजन यह # कि चात्तव में अकालसत्यु आदि विपय आये 
प्न्‍्धों को न पढ़ने या मे समझने अथवा उन पर विश्वासन 
होने आदि के कारण संसार में फेच्न गये, इसी से अधिक हानि 
हुई, हिन्दुओं में जब यह सिद्धान्त देखने में आता है कि-- 

अक्रालमृस्युदरण सबव्याध पिनाशनम्‌ | 
नेष्णुयादाक पीला पुनजन्म ने विद्यते ॥ 

अर्थात्‌ विष्णु के चरण धोकर जो चरणाश्व कहलाता है 
बह अकालहृत्यु का हरने वाला, सबव्याधियों का विनाशक होता 
है, उसको जो मनुष्य पी लेता है, उसका पुनजेन्म नहीं होता 
ऋर्थात्‌ मुफ़ हो जांता है । 

इस सिद्धांत का विश्वास हिंदुओं को तोथा ही; परन्तु 
आयों को भी “अकाल मृत्यु! का विश्वास देखने में आता है कि 


संप्रति जितने आये नवीन हुए था होते हैं. वे आय: अधिक हिंदू 
ही आये बनते हैं।वस वह विश्वास कि जो उन्हें आये होने 


। 
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| 


पूर्व था आये ग्ंथों केन विचारने न समभझने आदि कारण 
पैसा ही रहता दे: परन्तु आय समाज का [जो कि सत्‌ 
सिद्धांत माननेवाला आये समुदाय हो उसी का ] इसमें क्या 
दोप है। क्योंकि यदि कोई योगी वेद्य के समीप जाकर रहें थदि 
वह वैद्य किसी कारण से उसका प्रतीकार न कर सके या प्ती- 
कार करने पर भी वह रोगी उल्लाघ [ तंदुरुस्त | न हो तो क्या 
उस चैद्य का दोप है ? कभी नहीं । 

हम पूर्व कह आये हैं. कि महर्षि पत्खललि श्रणीत थोंगदशन 
, के अन्दर के कर्म वि .. न है अर्थात्‌ जाति [ मनुष्य पशु 
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* आदि योनि ] आयु और भोर सुख ] और विपाक 
सव के सव पिछले जन्म मेंद्े ६ करने के लिये जो 
जन्म हैं, उससे अगले जन्मों में /इस व... ४वात्त्यायन मुनिः 
जीने भी 'न प्रवृत्ति: प्रति सन्‍्धानाय रे दस सूत्र 


५ 5 
के भाष्य के अन्त में कहा है कि--.' ॥ 
सर्वाणि पूर्वकर्माणि हन्‍्ते जन्म... न्‍त इति॥ 
न्‍्या० द० ४७। ९ ६४ 
अर्थात्‌ सब कम पिछले जन्मों में विपाक को प्राप्त होते हैं 
विपाक का अमिप्राय यह है कि जैसे चोया हुआ वीज काल्ांतर 
में फल देने योग्य होता है, इसी प्रकार कम॑ भी कालांतर अर्थात्‌ 
चत्तमान जन्म से अगले जन्मों में ही फलदायक होते हैं पूे 
नहीं । कहाँ तक लिखें, अकालम॒त्यु, के मानने में कितनी हानि 
है अथवा “अकालम॒त्यु. सानने में क्या-क्या दोप आते हैं और 
अकालमत्यु में किस-किस अश्न का उत्तर नहीं दे सकते, इसकी 
संख्या विद्वान ही समर लेंगे, यहाँ मंथ विस्तास्मय से सच नहीं 
लिखते । और यह जो कुछ लिखा है यह तो दिग्दर्शन मात्र 
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अथवा निदशन मात्र ही समझना चाहिए इसीलिये “स्वामी 
दयानन्दजीः महाराज जो कि अन्तिमऋषि हुए हैं, उन्होंने भी 
“अकालमसत्यु” का न होना और भोगवाद का होना मान लिया 
था जैसा कि उन्होंने अपने भुख्य अन्थ 'सत्याथ प्रकाश” जेसे 
उत्कृष्ट पुस्तक में भी लिख दिया है कि:-- 

इसलिये पूर्व जन्म के पाप पुण्य के अनुसार बत्तमान जन्म 
और वत्तंमान तथा पूर्बजन्म के कर्मानुसार भविष्यत्‌ जन्म होते हैं। 

स॒० शअ्र० सम्ु० ६ पु० २६५ 

महाशयवृन्द ! 

क्या आपकी अब भी संदेह अथवा मिथ्या ज्ञान रहेगा, जब 
कि अकालम॒त्यु के न होने में हिंडदुओं के लिये “गौतमादि” 
ऋषियों का कथन और आर्यों के लिये सब ऋषि तथा श्री १०८ 
स्वामी दयानंद सरस्वतीजी का प्रमाण है और अन्‍्यों के लिये तक । 

अब हम अकालम॒त्यु के माननेवाले तथा भोगवाद न मानने 
वाले महाशयों से प्रार्थना करते हैं कि निष्पक्ष होकर इस प्रकरण 
को विचास्कर तो देखें कि धास्तव में सत्य क्‍या है और असत्य 
क्या है ? यदि ये हेतु ( दलीलें ) असत्य हैं तो इनमें असत्यता 
कया हैं? अथवा अकालमृत्यु के होने में कोई अन्य हेतु है या 
नहीं ? यदि नहीं । तो 

सार ततो ग्राह्म मपास्प फल्गु-- 

हंसेयथा दीर मिवाम्बुमध्यात्‌ ॥ 

हिंदुओं के मिश्रित ( सच और मूठ मिले हुए ) सिद्धांतों 
में से जैते दुग्य और जल में हंस अपनी विवेचन शक्ति से प्रथक्‌- 
प्रथक्‌ करके दूध का अदण और जल को त्याग देता है, इसी 


० 
४ 
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प्रकार तुम्हें भी उचित है कि सत्यासत्य मिश्रित सिद्धांतों में 
सत्य का प्रहण और असत्य का परित्याग करो | 
हम सबको इस बात का चेजेंज देते हैं अर्थात्‌ आहान करते 
हैं कि यदि क्रिमी के निकट “अकालसत्यु” के होने में कोई सहेत 
हो तो वह बतलावे | अथवा हमारी वातों के असत्य होने में हो 
ठो भी वतलाबे | यदि न होने पर भी न मानें तो खस्थिति स्वयं 
ही जाननी चाहिए | है 
बहुत से मनुष्य ऐसे दुराग्रही होते हैं कि जो कुछ बात 
उनके मुख से निकल जावे, उसी की सिद्धि के लिये प्रयत्न करने 
लगते है, वे यह सोचते हैँ कि यदि हम अपने मुख की बात को 
असत्य कहेंगे तो मनुष्य हमें मूर्ख अथवा असत्यवादी वतला- 
वैंगे ; परन्तु सोचता चाहिए के यदि मनुष्य से कोई दोप 
( गज़ती ) हो जावे तो क्‍या यह आवश्यक अथवा उचित है 
कि वह सबदा उसी को सिद्ध करे, क्या तुम जब वाल्यावस्था 
में कोई अयोग्य व्यवद्यार करते थे तो क्या यह उचित है कि 
सवंदा वही व्यवद्वार किग्रा जापे ? बस जैते यह अनुचित है 
वेत्रे ही वह भी । क्योंकि अज्ञ को भी शास्तषकारों ने बालक माना 
है, जैसे कि लिखा भी है :-- 
अज्ञो भग॒ति वे बाल! ॥ मनु० 
५ अज्ञानी बालक होता है, प्रयोजन यह है कि मनुष्य को 
सव्वेया निर्त्नान्त न होने से यदि कोई दोप वह कर भी दे तो 
उसको किसी प्रयोजन से मानते रहना अथवा सिद्ध करना मनुष्य 
स्वभाव से वहि: है। 
अकालमत्यु के न होने और भोगवाद्‌ की सिद्धि में 
निद्र्शन मात्र प्रमाण दिखलाबे, आशा है कि यह्‌ विचारशील जनों 
को सन्दोपजनक होगा ; क्योंकि हमारे अथ के विरुद्ध न्या० दृ० 


जज कलम नब>+-जन्‍>ल लत जन. 3 अओऔज 
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आदि के वात्स्थायन मुनि आदि किसी साध्यकार ने नहीं किये, 
जिन्हें आप देख रहे हैं अर हमारे सिद्धान्त में जो दोप प्रतीत 
होते हैं, उन सब्र का उत्तर देते हैं, पाठक द चित्त होकर विचारें ! 
उनसे से प्रथम । 
८ | 47% 
आयु की बृद्धि ओर पत्त का विचार 

इसका अशिप्राय यह है कि अकालप्रत्यु मानने वाले 
प्रतिवादी अकालमृत्यु न सानने वालों के आँत यह दोप देते हैं 
कि यदि तुम्हारा यह सिद्धान्त है किन आयु घटती और न ही 
बढ़ती है तो शाल््रों में लिखा हुआ यह सिद्धान्त आयु घटती 
ओर बढ़ती है | केसे ठीक सिद्ध होगा, क्योंकि यदि तुम घटना 
बढ़ना मानोंगे तो तुम्हें अक्रालमृत्यु भी माननी पड़ेगी यदि न 
मानोगे तो इसका क्या उत्तर दोगे १ 

पाठकों को अबशत हो कि यह विचार पहिलेभी आयशा है, 
इससे हम उससे अधिक कुछ नहीं लिखेंग ; क्योंकि वह इस 
विपय में पर्याप्त है, हां प्रकरण यहां का उपयोगी है, इसलिये 
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हम प्रसड्चस उसे लिखे देते है । 





रिफार्मर ( सुधारक ) 


प्यारे मित्रो ! हमारे प्राचीन ऋषि मुनि जिसे आचाये कहते 
थे, पाश्चात्य देशों में जिसे पैग़म्बर कहते थे और यूरोपीय लोग 
जिसे रिक्रामर कहते हैं, यह बह लोग हैं, जो अपने स्वार्थ सर्व- 
साधारण के हित पर न्‍्योछावर करके अपने तन और घन को 
दूसरे के तन और घन की रक्षा में लगाते हुए अपनी जीवन 
यात्रा को नेकनोयती शुद्ध भावों से पूर्ण करते है, जिसकी भशंसा 
में महात्मा भद् हरि ने कहा हैः-- 
५ कप हर 
एके सत्पुरुषा) पराथ घटकाः स्वार्थ परित्यज्यये ॥ 
अर्थात्‌ मनुष्य जाति सें एक से यूझुप हैं, जो दूसरे की 
भलाई तन सन ओर धन से बिना स्वार्थ के करते हैं, वह अपने 
स्वाथ का तनिक भी ध्यान नहीं करते, उनकी आत्मा अपनी प्रवल 
शक्ति से बड़े-बड़े विघ्नों को हटाता हुआ अपने उद्देश्य को प्राप्त 
हो जाता है। जैसा कि महात्मा भव हरि जी ने कहा है;--- 
“प्रारभ्यते न खलु विष्न भय न नीचे।-- 
आरस्य विध्न विहिता विस्सन्ति सध्याः। 
_ 5. ३ 
बिधष्न। पुन पुनरोंप हनन्‍थ सानाइ-- 
प्रारभ्यचोत्तमजना न परित्यजन्ति ॥! 
& नी० शु० 
अर्थ:--नीच पुरुष तो विध्नों के भय से किसी काम को 
आरम्भ ही नहीं करते, सध्यम ओेणी के मनुष्य काम को आरमस्म 
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कर देते हैं ; परन्ठु जिस समय कोई विघ्न आकर पड़ता है तो 
तुरन्त उस काये को छोड़ अलग हो जाते हैं और उत्तम पुरुष 
अर्थात्‌ रिफ़रामर वह है कि जो विघ्नों के आने पर सी अपने 
आरम्भ किये हुए उत्तम काये को नहीं छोड़ते । 

प्रिय पाठकगण ! यह रिक्ामर भी दो प्रकार के होते हैं। 
(१) बह जो संसार के प्रवाह के साथ बहकर संसार को कुमार्ग 
से हटाना चाहते हैं और दूसरे वह' हैं. जो संसार के प्रवाह को 
अपनी अचल शक्ति और आत्मिक वल से वहीं रोकने पर प्रस्तुत 
होते हैं। प्रथम श्रेणी के मनुष्यों में संसारी पुरुष तनिक भी 
विरोध नहीं करते और उनको कष्टों का सामना भी नहीं करंना 
होता : परन्तु ्वितीय श्रेणी के रिफ्रार्मों का विरोध संसार अपनी 
आर्थिक, वैज्ञानिक, राज्यकीय एवं शारीरिक शक्ति सारांश यह 
कि हर प्रकार की शक्ति से करता है और जहाँ तक बन पड़ता 
है। संमारी मनुष्य इस श्रेणी के महात्माओं को कष्ट देने के लिये 
कटिवद्ध हो जाते हैं। कोई अपनी वाणी से उनका नास्तिक, 
गुमराह और मलऊन कद्दता है, कोई अपने घन से उनको हानि 
पहुँचाने के उपाय करते हैं, कोई अपनी विद्या को इस असत्य 
स्ार्म को सत्य कर दिखाने में लगाता है और दिन रात इस 
प्रकार की युक्तियाँ सोचता है, (जससे कि उस महात्मा के सच्चे 
उ्योंग से संसार पूर्ण लाभ न उठा सके, कोई अपने बल के 
घम्तस्ड में सोट, तलवार और बंदूक लेकर सामने को दौड़ता है 
* और कोई अपनी राज्यकीय शक्ति से क़ानून के वन्धन में 
कुचलना चाहता है । पक 

प्रिय पाठकगण ! इसी अकार समस्त संसार उस अकेले के 
विरोध पर अपने सम्पूर अयल् को व्यय कर देता है; परन्तु 
क्या बात कि सारे संसार के विरोध से उस महात्मा के हृदय में 
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तनिक भी भय उत्पन्न हो, संसार के बुरे वर्टाव से उस से 
हिलेपी के हृदय पर तनिक भी शोक का अधिकार हो नहीं, नहीं, 
जितनी प्रवल्ता से विरोध दिखाई पड़ता है उतना ही वह अपनी 
शक्ति के ( सुदृढ़ ) प्रभाव को देखकर अपनी सफलता पर असन्न 
होता है | बह देखता है कि यावन्‌ मनुष्य सर्च को प्रकाश के 
इसना ( बहुत ही ) गर्म नहीं पाते, तावतू उसके प्रभाव से वचने 
का विचार भी नहीं करते । जिस समय धूप की गरमसी से उनकी 
दशा विगइने लगठी है तबहीं उनकी शरोक्र के उपाय सोचना * 
आरम्भ करते हैं--कहीं खस की टट्टी लगाते हे, कहीं घर बनाते 
हैं ।'यही दशा वर्तमान संसार की हो रही है कि वह अच भेरे 
सत्य उपदेश के तेज को जान गये हैं। चह जानता है कि यद्यपि 
यह भेरे बिरोध पर तुले हुए हैं; परन्तु मेरी सत्यता को लोहा 
मान गये हैं। ऐसे भावों में उसका उत्साह बढ़ता जाता है और 
बह बढ़ना कम और वह भी, ज़ोर के साथ आरम्भ करता है 
संसार उसको हानि पहुँचाना चाहता हू और उनको लाभ पहुँ- 
चाने का प्रयज्ञ करता ह्व । सारांश यह कि इसी प्रकार की खिंचा- 
खिची थोड़े समय तक खूब रहूदी है | यदि सामना करनेवाला 
राजा है तो संसार उप्तके थैत्न के सामने हार मानकर बैठ जाता 
है और उसके भग्र के सारे उसका आज्ञाकारी हो जाता है और 
यदि डाकू अथवा दास है ठो वह आन्तरिक घेय न होने के 
कारण स्वयं संसार का दासत्व स्व्रीकार कर लेता है । 
प्रिय पाठकगण ! यदि आप संसार के इतिहास को उठाकर 
देखें तो पहिली अणी के रिक्रामेरों ( सुधारक ) का आप नाम 
_ भी नपबेंगे; परन्तु द्वितीय श्रेणी के करार आपको चमकते 
हुए सूये की भाँति इतिहास रूपी प्रकाश पर दिखाई देंगे, यदि 
' आप जनसाथारण.से वातें करें तो इन प्रतत्त महात्माओं के 
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सेवक आपको असंख्य ही मिल जायेंगे | तनिक ध्यान तो 
दीजिये, जिस समय महात्मा बुद्द ने संसार के सुधार के लिये 
कमर कसी थी, उसे समय ससार में वाम सार्ग का जोर था। 
भारतवर्ष में बामझार्गी लोग यज्ञों के नाम से पशु हिंसा करते थे 
ओर अन्य देशों में भी सोख्तनी कुरतानी प्रचज्ञित थी। महात्मा 
बुद्ध ने इन सत्र के विरोध पर अपनी कंटि ( कमर ) कसी और 
चाहा कि अपनी प्रवल्ञ शक्ति से इस पाप नदी का अवह रोक 
देवें। परंतु महात्मा राजा थे । इस ज्ञिये संसार का बड़ा भारी बंधन 
उमके गले में पड़ा हुआ था। जिस समय वह संघतार को गिगना' 


चाहते थे, संसार उस कड़ी को पकड़कर मटका दे देता था और - 
महात्मा बुद्ध सकल्ता को प्राप्त नहीं होते थे । अन्त में उन्होंने न 


सोचा फि यावत्‌ मैं इस बन्धन को तोड़कर गले से न निकाल 
दूंगा मैं कमी इसका साम्तता नहीं कर सरूँगा । उन्होंने कट से राज्य 
को छोड़ दिया, संसार के विरोध पर कटि ( कमर ) कसी और 
अन्त में बे फजीभूत हुए, २४ सौं वर्ष से महात्मा बुद्धेवेव अपने 
शज्य सें विद्यमान नहों हैँ; परन्तु फिर भो १-३ संप्तार उनका 
दास है, यदि महात्मा बुद्धदेव राज्य के बन्धन को गल्ले में रहते 
हुए बावत्‌ जीवन प्रयज्ञ करते तो भी इतना ग्रमुत्व न माप्त होता 


अपर इस प्रकार का तो कद्रापि न दोता कि उनके पीछे भो बना. 


." ७...४ 
रहता, परन्तु बौद्ध धर्म्म का उतके २५ सौ व पीछे भो संसार 
में दिखाई देना और संसार के सम्पूर वर्तमान राजाओं से 
आधिक प्रजा का होना केवल राज्य के बन्‍्धन को ठोड़ फेंकने 
का ही फल है। दे 

प्रिय पाठकंगण ! जिस समय महात्मा दुद्ध के , जानशीनो 
[ उत्तराधिकारी ] ने सत्य से गिरकर नास्तिकपन दशा दिया 
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और स्वामी शंकराचार्य के हृतय में इस सेग के कीं के निवारण 


शा 


का 


बार 


है। 


| 
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करने का विचार उत्पन्न हुआ तो उन्होंने सस्पूर्ण संसार के विरोध: . 
पर कमर वांधी, शंकर के समय से समस्त राजा बौद्ध थे; सेठ, , 
साहकार चौद्ध थे, सारांश यह कि समस्त संसार महात्मा शंकरा- “ 
चाय के अतिकूल था, परन्तु यह अपनी इन्द्रियों का राजा संसार: ; 
को तुच्छ जान कर और उनके सासानों का तनिक भी विचार ,' 
'स करके बौद्ध धर्म्म के दबाने के लिये कटि बद्ध होगये, बड़े २; 
शाखाथ हुए लोगों ने उनके विरोध पर कमर कसी ; परन्तु अस्त 
में सफलता ही को प्राप्त हुए समस्त भारत से बौद्ध धम्म,को' : 
निकाल दिया; यदि शंकराचाये ३२ वर्ष की वय में न मर जाते. 
तो कदाचित समस्त संसार सें बौद्ध धर्म का नाम न, रहता और . 
नाहीं और कोई मत जो बौद्ध मत से उत्पन्न हुए थे बरन्‌ ... 
समस्त संसार सें एक वैदिक धर्म ही प्रकाश करता और सम्पूर्ण : . 
संसार इस सच्चे सूथ के प्रकाश से अविद्या और प्रम्ाद के .. 
अन्धकार से बच कर अपने लक्ष्य पर पहुँचने का अब्रन्ध-करंते  * 
और यह वबुराइयाँ अर्थात्‌ मुकद्मेवाजी, भूठ बोलना, फरेव,-दसा- / .* 
चाजी जो आज संसार में दिखाई पड़ती हैं, तनिक भीः न ,.. 
दीखतीं । ' 
प्रिय पाठकगण ! जिस समय महात्मा मसीह ने मजूसीयों: . - 
की रीतियों को मनुष्य जाति के लिये हानिकारक: जानकर, 
उनके निवारण करने का प्रयत्न किया, तब सी सारे. रूंम के . 

सनुष्य उसके विरुद्ध होगये, महात्मा मसीह ने जिसने बौद्ध 
धर्मानुयाइयों से शिक्षा श्राप्त की थी, जिसने, चुद्ध “के! इंतिहास- 
और वृत्तान्त को भी सुन रखा था, उनके विरोध पर कुछ ध्यात ४ 
से दिया और काम को घूस धाम से चलाये गया, थोड़े ही वर्षों :.. 
के उपदेश से सहस्नों मनुष्य उसके विचार के हो गये, उस समय“... 
सजूसी बादशाह थे, सजूसी धनवान थे और मजूसी ही मल्ल. . 
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थे, परन्तु मसीह रिफ्रामर था, वह संसार के दास थे और यह 
संसार का विरोधी, यद्यपि मसीह इस मम में अपने एक शिष्य 
की बेइसानी एवं विश्वासधात से मारा गया ; परन्तु उसको सझुत्यु 
से भी सजूसियों के सिद्धान्त और रीति भाँति को नष्ट कर दिया। 
आज आधा संसार इसके अनुयाइयों के अधिकार में है, यदि 
मसीह यावत्‌ जीवन संसार के बन्धन में रहकर प्रयत्न करता 
तो कभी भी इस मान को नहीं आप्त कर सकता था और इतसे 
मनुष्यों के हृदय पर १६ सो बे से यहाँ न होते हुए भी अपना 
प्रभाव वनाये रखता । 


प्रिय पाठकगण ! हजरत मुहम्मद साहेव से अरब स्थान के 
जंगली देशों में मूर्ति पूजा के ओर शोर (अ्रवल ) तथा रक्त की 
नदी को बहता हुआ देखकर उसके रोकने का प्रयत्न किया, 
मुहम्मद साहेव के विरोधी उस समय संसार के मनुष्य थे, ( यहां 
तक कि ) उसके अपने परिजन कुरेश भी उसको हानि पहुँचाने 
पर तुले हुए थे और अन्य सब जातियाँ भी अश्वस्थान की इस 
के प्रतिकूल होगई ( परन्तु इसने क्या किया ? ) आरअस्म में तो 
इस महापुरुष ने संसार के विगरेध पर ध्यान नदिया जिसके 
कास्ण कि संसार के एक चढ़े मान पर इसने अधिकार जमा 
लिया परन्तु यह सूर्ख तथा थेये से शून्य था अतः अन्त र में 
संसार के दासत्व में फेस गया, शहवत्‌ परूती ( कामासक्ता ) 
तथा क्रोध ने उसको अपने सिद्धान्तों से गिया दिया और वह एक 
धार्मिक शक्ति के वदले जिसका उद्देश्य कि संसार में शान्ति 
स्थापित करना है पोलीटिकेल ( राष्ट्रीय ) भाव जिसका अभाव 
, कि. संसार की शान्ति के लिये हानि कारक सिद्ध हो चुका है 
फैलाने लगा और उसने जहाद की ऐसी बुरी शिक्षा [ खूंखार 
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तालीस ] अरब तथा अऊंगानिस्तान के जंगलियों को दी कि 
जिसने संसार को लाभ के चइले वहुत हानि पहुँचाई | 

प्रिय पाठकगण ! क्‍या कारण कि बुद्ध, शंझुराचाय और 
मसीह अपने सिद्धान्तों से पतित नहीं हुए परन्तु हजरत मुहम्मद 
साहेच होगये ? इसका वड़ा सारी कारण जद तक सोचा गया 
है यह है क्रिवुद्ध ने राज्य के बन्‍्चन को गले से उतार दिया 
सखी आदि को छोड़ दिया था, शंकराचाय को तो यह रोग छू तक 
नहीं गया था और मसीह तो इस रोग से पृण्ंतवथा बच रहा, 
इसी लिये यह तीनों मद्गत्या सफत हुए। और मुहम्मद साहेग 
ने खदीमा आदि से विवाद करके संसार वनन्‍्धन अपने गल्ले लिया 
था, अतः जिस समय संसार के विरुद्ध वह कुछ करना चाहते थे 
उस समय संसार एक ऐसा भटका देता था कि उसकी अपनी 
सारी सुधि भूल जाती थी। दूसरे मुहम्मद साहब के स्वभ.व में 
क्रोध का वेग अरब स्थान सें जन्म होने एवं बुद्धि द्वीवता के 
कारण इतना था कि जिस समय वह कुरैशों दाग इखो किये गये 
निज अपमान स्मस्ण करते थे, तुरन्त ही बदले का विचार प्रबल 
हो जाता था और खुदा के भरोत्षे तथा वास्तविक्र विचार से दूर 
जा पहते थे | 

प्रिय पाठक गए ! वर्तमान समय में जब स्वामी दप्रानन्द 
देखा कि समप्त मनुष्य जीवन के उस्देश से अनभिक्ष होकर कष्ट 
उठा रहे हैं तथा संसार के धार्थिकर उपरेशक स्वार्थ वश मनुष्यों 
को वहका कर आपस में लड़ा रहे हैं और सत्य से सच अन/भज्न 
होकर केवल पक्तपात एवं हठ धर्मी से एक दूसरे को बुरा कहने 
की वान पकड़ गये हैं, पत्येक मनुष्य अपने घमण्ड में अपने 
असत्य बिचारों को समझ रहा है तथा दूसरों के सत्य बिचारों 
को भी झूठा बनाने का अयल्न कर रहा है; एक ओर लालच देकर 
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मनुष्यों को अपने धर्म से पतित किया जाता है, दूसरी ओर 
भय और तलवार दिखाकर अविद्या का राज्य जमाया जाता है, 
तीसरी ओर ऋूठी शिक्षा हारा सनुष्यों को भ्रमात्मक करके 
नास्तिक बनाया जाता है और चौथी ओर कानून को पेचदार 
तकरीरों द्वारा मुकदमाबाजी तथा फूट का जोर बढ़ाया जाता है-- 
सारांश यह कि हर ओर संसार के.दासत्व की अत्ञता चढ़ रही 
है, भाई-भाई के लाश करने को अस्तुत है, ऐक्य का नामोनिशान 
नहीं, धर्म-धर्म कहने को तो बहुत हैं ; परन्तु करने का किसी को 
, ध्यान भी नहीं। ऐसी दशा में तव उत्त महात्मा ने सुधार पर कमर 
कसी, विरोध आरम्म हुआ। एक ओर समस्त संसार के बीस 
करोड़ मुसल्मान--अमीर, नवाब और बड़े-बड़े पराक्रमी पहलवान-- 
दूसरी ओर ईसाई जिनकी बादशाहत पश्चिम से पूरे तक फेल 
रही थी, तीसरी ओर सारे हिन्दू २४ करोड़ की संख्या में थे, 
बड़े-बड़े राजा, महाराजा, सेठ साहूकार, परिडित, सन्‍्यासी और 
गुसाई, मुफ़ाबले पर थे। सबका विरोधी वह देश्वर का भक्त था।* 
किसी से संधि न थी। सत्र विरोध पर कटिवद्ध थे। बढ़े-बड़े 
शास्त्रार्थ हुए, प्रतिपक्षियों ने खूब जोर लगाया और जब विद्या 
के बल से काम न चला तो ईंट और पत्थर वससाये। हुआ 
क्‍या ? महात्मा तनिक भी नहीं घब्रड़ाया। वरन्‌ जितना विरोध 
बढ़ता गया, उनकी अपनी सफलता को आशा बढ़ती दिखाई दी 
पहिले मौखिक उपदेश तथा शास्त्रा्थ किये फिर पाठशालायें 
खोली ततपश्चात्‌ समाज बनाना चेद भाष्य करना एवं अपने 
सिद्धान्तों के अचारार्थ पुस्तक रचनी आरम्भ की । परिणास क्या 
हुआ, संसार के सामने स्वामी दयानन्द अकेला सनन्‍्यासी जिसके 


पास एच लंगोटी के अतिरिक्त कोई और वस्तु न थी, सफज्ञता 


को आप्त हुआ । 


३०२ [ दशनानन्द अन्च संग्रह 


प्रिय पाठकगण ! बहुधा मलुष्य कहते हैं कि यदि स्वामी 
दयानन्द ने ४० सहस्र अथवा १ लक्ष मनुष्य अपने विचार के 
बना लिये तो कया हों गया. ३० करोड मनुष्य ले लेना तो 
भारतवर्ष में ही है । इन दक्षा में तीन सहन्त मनुष्य में से एक 
मनुष्य ले लेना कोई है । परन्तु स्मरण रहे कि यदि 
विजेता को विज्ञय मोती मिल्न जाबे तो वहुत है, लिसमें 
यह तो एक लक्ष मनुष्य हैं, क्योंकि समल संसार के सुक्ावले 
में एक महुप्य का खड़े रहना ही असम्भव-सा है तो फिर उसस्त 
छीन लेना कुछ थोड़ी चीरता नहीं है और यह तो विचार कीजिये 
कि एक सलुष्य के पास ४० गाँव हैं और दूसरें के पास एक भी 
नहीं | अब यदि दूसरा महुष्य पहिले से लड़कर शक गाँव छीच 
ले तो आप बीर किसे कहेंगे ? और फिर लड़ाई भी एसी, जिसमें 
छत्त या फरेच का लेश न हो। अजी गाक्िल ( अचेत ) पाकर 
“काम कर लेना तो और वात है; परन्तु संसार से डंके को चोट 
'मैद्नन ( क्षेत्र ) में मुकाबला करना और उसको जीत कर उसका 
भाग छीनना चहुत ही असम्भव है। 
प्रिय पाठकगण ! हिन्दू परिडतों और स्वामी दयानन्द का 
“झुक्तावला तो इतना प्रशंसनीय नहीं, क्योंकि हिन्दुओं का तो यह 
“बिना मुकाबला किये ही बेदवेचा ब्राह्मण तथा सन्यासी होने के 
फारण गुरू था ही! परन्तु बात तो यह है कि उसकी अवल शक्ति 
ने वह समय दिखाया कि वह पादरी जो हमारे हिन्दुओं को 
'धार्मिक शाखा तथा धर्म निर्णय के लिये चेलेंज ( घोषणा ) 
करते थे और हमारे हिन्दू भाई जिनसे शास्त्रार्थ करते हुए 
घचड़ाते थे, आज उस ऋषि के प्रयत्न से एक उलटो ही अवस्था 
मैं हो गये अर्थात्‌ अब हिन्दू और आये तो ईसाइयों को शास्परार्य 
के लिये ललकारते हैं; परन्तु वह इससे ऐसे कतराते हैं कि जहाँ 
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कही मुठभेड़ हुई तो वह यह कहकर कि हमारा समय होगया 
अथवा तुम्हें शैतान बहका गया है, चल देते हैं। दूसरे हमारे 
“मौलवी साहब जो पहिले हिन्दुओं को बुत परुस्त ( मूर्ति पूजक ) 
और स्वयं अपने को इश्वर की उपासना करने वाला सिद्ध करते 
ये और हिन्दू परिद्त सर्वदा उनके साथ शाख्ार्थ करने से 
घबड़ाया करते थे, आज माकूलियत ( उचित रीत्याुसार ) शाखाय 
करने को तैयार नहीं और जन कभी कहीं छिड़ गया तो मौलवी 
साहेब कोध में आकर लड़ने लग जाते हैं । 
... ग्रिय पाठक गण | यदि आप तनिक ध्यानपूर्वक विचारें कि 
तीस वर्ष पूर्व हिन्दुओं को मुसलमान अपने मत में मिला लेते थे 
और यही दशा ईसाइयों की थी--यहाँ तक कि कई करोड़ मलुष्य 
तो मुसलमान हो गये और कोई २४ लक्ष हिन्दू ईसाई हो गये 
परन्तु स्वामी दयानन्द के थोड़े से प्रयत्न ने यहाँ तक काया पल्नट 
दी कि अब वर्षो के कीड़े हिन्दू ईसाई और मुसलमानी मतों को 
छोड़ कर अपने सत्य सनातन धर्म की ओर चले आ रहे हैं। आप 
चकित होंगे कि उल्टी गंगा कैसे बहने लगीं ? परन्तु आपको 
स्मरण रखना चाहिये कि यद्यपि जल अपने स्वभाव से नीचे की 
ओर वह जाता है ; परन्तु सूथे की आकर्पण शक्ति उसको आकाश 
की ओर फिर ले जाती है। इसी प्रकार यद्यपि हिन्दू अपनी विद्या 
को भूल जाने से [ स्वभावतः ] इसलाम और ईसाइयत के गड़ढे 
में जा रहे भरे ; परनन्‍्ठु स्वामी दयानन्द जो ४८ वर्ष के ब्रेह्मचये से 
' आदित्य पढ़वी आप्त कर चुके थे, अपनो आकर्षण शक्ति से उन 
को इस गढ़ों से निकाल कर फिर ऋषियों के सत्यनाम पर जो 
आकाश से भी ऊँचा है, ले जाने का प्रयत्न किया है । 
प्रिय पाठक गया ! जिस प्रकार सूये की किरण प्रथ्वी पर से . 

जल खींचती हुई दिखाई नहीं पढ़ती, सिवाय गर्मियों के दिनों के 
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(म्रीप्म ऋतु के ) इसी प्रकार स्वामी देयाननद क्रा उपदेश मी 
प्रत्यक्ष कोई काम करता नहीं दीस्थ पता ; परन्तु यदि आप विचार- 
पूर्वक इृष्टिपात करें तो पत्ता लगेगा कि स्वामी दयानन्द ने वेदिक 
( ईश्वरीय ) घर्म को छोड़कर समरत मनुष्यकृत सतों की, जिनमें 
बुद्धि से काम लेने का कोई फाम नहीं, जड़ से उस्बाड़ दिया है 
यद्यपि मनुष्य चारों ओर नाता प्रकार की टिप्पणी रूपी पेजन्द 
लगाकर अपने मतों को बनासे रखना चाइते है ; परन्छु सम्भव 
नहीं कि कोई दोपक से के सम्मुख काम कर सके अथवा कोड 
मनुष्य जिसके नेत्रों में किसी प्रकार का दोप न हो, सू्े के होते 
हुए दीपक जलाकर व्यर्थ में अपना तेल गँवावे | अतः हे प्रिय 
आताओ ! यदि आप सफलता की इच्छा रखते हैँ तो संसार 
बन्धन को तोड़कर फेंक दें और सज्चे हृदय से अयत्न में लग 
लाबें, फिर देखिए कितनी शीघ्र सफलता प्राप्त दोती-है-3. 
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